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किज्चिद्‌ वाचिकम्‌ 


त्रिवेषीसड्‌. गमे पुण्ये यत्र स्नतोस्म विद्यया । 
प्रयागं तीर्थराजं त॑ सन्‍नतः प्रणमाम्यहम्‌ ।। 
सैषोज्जयिनी पूज्या देवो यत्रास्ति महाकालकलः । 


कृष्णस्य पाठभूमि: सान्‍्दीपनिसड्‌.गता धन्या ।। 


बाल्यावस्था में पूज्य पितामह आचार्यप्रवर पण्डित जयराम पाठक के उत्सड्‌.ग में क्रीडापूर्वक 
"वेदोअखिलो धर्ममूलम्‌", "'वेदैश्च सर्वैर्रहमेव वेद्य:" प्रभूति जिन वाक्यों को मैंने हृदयड.गम किया था, 
उनके परिणामस्वरूप प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध को पूर्ण. करते हुए मुझे चैतसिक आनन्दानुभूति हो रही है । 
गहन, गभोर वेदसागर को पार करते समय सुकल्प प्लवकल्प मेरे गुरू महान वेदविद्‌ पूज्य डॉ. 
हरिशड्‌.कर त्रिपाठी जी का निरन्तर स्नेह एवं साहाय्य प्राप्त होता रहा । उनकी कृपा तथा मार्गदर्शन 
के अभाव में यह कार्य सम्पन्न कर पाना सम्भव नहीं था । इन क्षणों में विनम्र प्रणतिपूर्वक्त उनके 
आशीराशि की अपेक्षा करता हूँ । संस्कृत-विभाग, इलाहाबाद विश्वविद्यालय के अवकाशप्राप्त आचार्य 
एवं अध्यक्ष, गुरुवर डॉ. सुरेशचन्द्र श्रीवास्तव तथा साम्प्रतिक अध्यक्ष पृज्य प्रो.डॉ.सुरेशचन्द्र पाण्डे का 
स्नेह सदैव प्राप्त होता रहा है | इनके अतिरिक्त अन्य विभागीय गुरुओं - डॉ. राजेन्द्र मिश्र [सम्प्रति 
आचार्य एवं अध्यक्ष, संस्कृत-विभाग, शिमला विश्वविद्यालय, डॉ. राजकुमार शुक्ल, स्व.डॉ. महावीर प्रसाद 
लखेड़ा तथा डॉ .चन्द्रभूषण मिश्र प्रभृति के प्रति आभार-कुसुमाञ्जलि अर्पित करता हूँ । 


प्रबन्धपूत्ति में नानाविध सहयोग प्रदान करने वाले अपने दार्शनिक मित्र डॉ. अशोक कुमार 
पाण्डेय के प्रति धन्यवाद ज्ञापित करना उनके असीम स्नेह एवं सौहार्द को अस्वीकार करना होगा । 
दर्शन-विभाग के ही अपने मित्र [डॉ..| दीपनारायण यादव का स्नेह भी मैं भुला नहीं सकता । मेरे 
अनुज आनन्द ने प्रारम्भ से ही पुस्तकें एकत्र करने तथा कार्यालयीय कार्यो में प्रभूत सहयोग किया है। 


उसके उज्ज्वल भविष्य की कामना करता हूँ । 


प्रस्तुत प्रबन्ध अनेक कारणों से प्रयाग में निवास करते समय पूर्ण, नहीं हो सका था । 
उज्जैन के संस्कृत-प्राध्ययन केन्द्र में प्राध्यापक होने के बाद अध्ययन-अध्यापनादि में व्यापृत रहने के . 
कारण यह कार्य स्थगित हो गया । उज्जैन आने के साथ ही परम पूज्य आचार्य डॉ. बच्चूलाल जी 


अवस्थी तथा संस्कृत-प्राध्ययन केन्द्र के आचायये एवं अध्यक्ष !सम्प्रति अवकाशप्राप्त प्रो.श्रीनिवास रथ 
ने शोधपूर्तिति-हेतु सतत प्रेरित करते हुए उत्साहवर्द्धन किया । इन दोनों आचार्यों, का मैं श्रद्धापूर्वक 
अभिवादन करता हूँ । संस्कृत-प्राध्ययन केन्द्र के मेरे वरिष्ठ सहयोगियों - डॉ. केदारनारायण जोशी, 
डॉ. सोमनाथ नेने तथा डॉ..विन्ध्येश्वरीप्रसाद मिश्र "विनय" ने निरन्तर ,शोध पूर्ण करने के लिए प्रोत्साहित 
किया है । डॉ. नेने ने तो टड.कण के पूर्व, प्रायः सम्पूर्ण प्रबन्ध की पाण्डुलिपि देखकर अनेक आवश्यक 
सुझाव दिये । डॉ.मिश्र ने भी यथासमय अपेक्षित सहयोग किया । इन सबके प्रति मैं हृदय से आभारी 
हूँ । मेरठ विश्वविद्यालय के संस्कृत विभाग में रीडर श्रद्धेय डॉ. सुधाकराचार्य जी त्रिपाठी समय-समय 
पर उत्साहित करते रहे हैं । मुझे विश्वास है, मेरे कार्य की पूर्णता जानकर वे अवश्य प्रसन्न होंगे । 


प्रारम्भ में इस शोध-प्रबन्ध को अंग्रेजी माध्यम से लिखने की इच्छा थी, किन्तु मेरे श्वसुर 
स्व.श्री सभानन्द उपाध्याय ने हिन्दी में लिखने-हेतु प्रेरित किया । मेरे पूज्य पिता स्व. गौरहरि श्री 
मदनमोहन पाठक सदैव शोध-पूत्ति-हेतु प्रोत्साहित किया करते थे । उक्त दोनों गुरुजनों को नमोवाक्‌ 


पूर्वक स्मरण कर रहा हूँ । 


विश्वविद्यालय अनुदान आयोग द्वारा कनिष्ठ एवं वरिष्ठ अध्येतावृत्ति प्राप्त करते रहने से 
मुझे किसी भी प्रकार के आर्थिक सड.कट का सामना नहीं करना पड़ा । एतदर्थ मैं आयोग को धन्यवाद... 
देता हूँ । संस्कृत-बहुल प्रबन्ध को टड़ि.कत करने में श्री अतुल सोहछे ने दत्तचित्त होकर कठिन 
परिश्रम किया, अतः वे मेरे धन्यवाद के पात्र हैं । अन्ततः विस्तरभय से अपने जिन मित्रों, सहयोगियों 
तथा शुभेच्छुओं का नाम नहीं ले पाया हूँ, उन्हें भी हार्दिक धन्यवाद ज्ञापित करते हुए '""किज्चिद्‌ 
वाचिकम्‌" को विराम देता हूँ । 


( | 
सरस्वती नः सुभगा मयस्करतु । 
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प्ररोचना 

वेंद न केवल भारतीय, अपितु विश्व-साहित्य के अनुपम एवं अक्षय कोश हैं । वेद का 
वेदत्व इसी में है कि जो ज्ञान प्रत्यक्ष अथवा अनुमान प्रमाणों के द्वारा भी प्राप्त नहीं किया जा सके 
उसे वेद द्वारा प्राप्त कर लिया जाता है ।* "वेद" शब्द की निष्पत्ति सामान्यत:अदादिगण में पठित 
ज्ञानार्थक "विद" धातु से करण के अर्थ, में "पत्र" प्रत्यय के योग से मानी जाती है । इस दृष्टि से 
वेद, ज्ञान के साधन के रूप में प्रतिष्ठित हैं । भाव के अर्थ, में "घञ” प्रत्यय करने पर बेद साक्षात्‌ 
ज्ञानस्वरूप हैं । गीता के अनुसार वेदों का प्रतिपाद्य परमात्मतत्त्व ही है । स्वामी दयानन्‍द सरस्वती ने 
वेद” शब्द को ज्ञान, विचार, सत्ता तथा लाभ - इन चारों अर्थों, में पठित "विद" धातु से निष्पन्न 
माना है । उनके अनुसार जिनसे सभी मनुष्य सत्य विद्या को जानते हैं, अथवा प्राप्त करते हैं, अथवा 
विचारते हैं, अथवा विद्वान होते हैं अथवा सत्यविद्या की प्राप्ति-हेतु जिनमें प्रवृत्त होते हैं, वे वेद हैं ० 
चाहे किसी भी अर्थ वाले "विद" धातु से “वेद” शब्द को निष्पन्न माना जाए, इससे इसकी महत्ता में 
कोई न्यूनता नहीं आती है । 


आपस्तम्ब ने वेद के अन्तर्गत मन्त्र तथा ब्राह्मण का ग्रहण किया है 4 ऋक, यजु:, साम 
और अथर्व ये चांर संहिताएँ मन्त्रात्मक वेद के रूप में हैं । जिनमें मन्त्रों की व्याख्या तथा यज्ञ की 
: विधि इत्यादि का निर्देश होता है, उन्हें ब्राह्मण के नाम से जाना जाता है । ब्राह्मण के ही तीन भाग 
- ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌ हैं । उपासनाकाण्ड को आरण्यक तथा ज्ञानकाण्ड को उपनिषद्‌ 
कहते हैं । इस प्रकार वेद [संहिता|, ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌, वेद के रूप में माने जाते रहे 
हैं । कालान्तर में "वेद" शब्द का व्यवहार केवल संहिता भाग के लिए किया जाने लगा । ब्राह्मण, 


अारअओाक १३४७७०७४ १सासाारे) आधभा4कः शानााभा अताामामान मशदाम3भ+ अनमोल हलाए७2७५७ 2+0५७७७०७ धह/ंक॥0७ भेसद॥॥)' भाराहमिकक बेश020099; वसपललश॥, भव पदता॥2200 #9१९:॥४९)४ भलाश$9)+ फोम यम आधार अा22७ा७ अभालााा असाकमनभ, 


बे प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तृपायो न बुध्यते ॥ 
एत॑ विदन्ति वेदेन तस्माद्‌ वेदस्य वेदता ।। सायण - ऋग्वेदभाष्य-भूमिका 

& वेदेश्च सर्वरृहमेव वेद्य:ः । श्रीमद्भगवदगीता 45.45 

3... विदन्ति जानन्ति, विद्यन्ते भवन्ति विन्दन्ति अथवा विन्दन्ते, लभन्ते, विन्दन्ति, विचारयन्ति 
सर्वे, मनुष्या: सत्यविद्यां यैर्येषु वा तथा विद्वांसरच भवन्ति ते वेदाः । 
सरस्वती, स्वामी दयानन्द-ऋग्वेदादिभाष्य-भूमिका. 

4. मन्त्रब्राह्मणयोर्वेद्रतामधेयम्‌ । आपस्तम्बपरिभाषा 4.33 . 
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आरण्यक और उपनिषद्‌ आदि वेद की मर्यादा के अन्तर्गत होते हुए भी मूल वेदों से पृथक माने गए । 
आचार्य सायण ने स्वयं मन्त्रात्मक वेद को ब्राह्मपों से प्रधान माना है । यद्यपि इससे ब्राह्मपादि के 
महत्त्व में कोई कमी नहीं आती है, क्योंकि इनके सम्यक्‌ अध्ययन के बिना संहिताओं को समझ पाना 


अत्यन्त दुष्कर है । 


चारों क्‍ संहिताओं में ऋग्वेद सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण माना जाता है । यह विश्व-सहित्य की 
प्राचीनतम कृति है । इसे भारतीय संस्कृति, धर्म तथा दर्शन के मूल ख्रोत के रूप में माना जाता है । 
अपनी प्राचीनता एवं वैशिष्ट्यों के कारण यह न केवल हिन्दुओं या भारतीयों की वस्तु है, अपितु 
सम्पूर्ण विश्व के ऐतिहासिक एवं पुरातात्त्विक निधि के रूप में प्रतिष्ठित है । तैत्तिरीय संहिता में 
ऋग्वेद का महत्त्व प्रतिपादित करते हुए कहा गया है - "साम तथा यजुष्‌ के द्वारा किया गया याज्ञिक 
अनुष्ठान शिथिल होता है, किन्तु ऋक्‌ द्वारा किया गया दृढ़ होता है ।“ डॉ.राधाकृष्णणन किसी भी 
भारतीय विचारधारा के सही ज्ञान के लिए ऋग्वेद के सूक्तों का अध्ययन आवश्यक मानते हैं ।“ लुई 


. रेनु ने भी ऋग्वेद को सबसे महत्त्वपूर्प माना है ।* 


शाब्दिक व्युत्पत्ति [अर्च्यते ऋच्यते अनया सा ऋकु] के अनुसार "ऋकु" उस मन्त्र को 
कहते हैं, जिससे स्तुति की जाती है । निरुक्‍तकार यास्क भी ऋचाओं को शंसनात्मक या स्तुतिपरक 
मानते हैं ।” जैमिनि के अनुसार अर्थवशात्‌ व्यवस्थित पादों वाली रचना ऋकु है ।? इससे ऋक की 
छन्दोबद्धता प्रमाणित होती है । उब्बटाचार्य का भी यही मन्तव्य है ।” विषय की दृष्टि से विचार 
करने पर ऋग्वेद के सूकक्‍तों में मुख्यतः श्रद्धा तथा भक्तिपूर्वक की गई देवताओं की स्तुतियाँ ही दृष्टिगत 


१2034, ॥लममाका+ मदाआ2०+ भगपादसलक अरककताक' दामकाओाा परिकानानात 'मायाकांमंजा भाराकक अकाभाभाकः अाापमक्र' वमायाकाओा..भासंगाहकक कामना “अत भाफधकपदनओ भरा अभय कामना धाक)भ४3 सोम वाया ग्नपेक#क॑ पयाराा+का. .पकममकाक 


4... यद्यपि मन्त्रग्राह्मपणात्मको वेदः तथापि ब्राह्मपस्य मन्त्रव्याख्यानस्वरूपत्वात्‌ मन्‍्त्रा एवादौ 
समाम्नाता: । सायण - तैत्तिरीयर्सहिता की भाष्य-भूमिका. 


95 यद्‌ वै यज्ञस्थ साम्ना यजुषा क्रियते शिथिलं ततू, यद्‌ ऋचा तद्‌ दृढ़मिति । 
तैत्तिरीय संहिता 6.5.40.3. क्‍ 
3. राधाकृष्पन, डॉ. सर्वपल्ली - इण्डियन फिलॉसॉफी [हिन्दी अनुवाद भाग 4, पृष्ठ 66. 
4... रेनु लुई - वैदिक इण्डिया, पृष्ठ 2... 
5... ऋगिभ: शंसन्ति । निरुक्‍्त [3075 
6. तेषामृग्‌ यत्रार्थवशेन पादव्यवस्था ।. जैमिनीयस्‌त्र मी 


हा नियताक्षरपादावसाना ऋकु । उब्वट - शुक्ल यजुर्वेद-संहिता 4.4. 


होती हैं । अतः इसके विषय को मूलतः धर्म एवं अध्यात्म द्वारा अनुप्राषित कहा जा सकता है । 
स्तुत्यात्मक होने से ऋग्वेद का यज्ञों के साथ गहरा सम्बन्ध है । विभिन्‍न यज्ञों में ही देवताओं का 
आह्वान कर उनकी स्तुति करने का विधान है । इस प्रकार के आह्वानयोग्य देवताओं में अग्नि, सूर्य, 
उषा, इन्द्र, मरुत, पर्जन्य, यम, पृथिवी, द्यौ:, बृहस्पति, वाकू, सोम इत्यादि के नाम महत्त्वपूर्ण, हैं । 
अनेक सूकतों में विभिन्‍न देवताओं को 'विश्वेदेवा:" के रूप में एक साथ आहूत कर उनकी स्तुति की 
गई है । वस्तुस्थिति यह है कि ये देवता न केवल देव हैं, अपितु किसी न किसी रूप में प्राकृतिक 
पदार्थ या दृश्य के मूर्ल्त रूप हैं । इन देवताओं के कुछ निजी वैशिष्ट्य भी हैं । उदाहरणार्थ - अग्नि 
को मुख्यतः प्रकाशक, गृहपति तथा यज्ञ में हवन किये गए हविष्य को देवताओं तक प्रेषित करने 
वाला माना गया है । इन्द्र को शक्ति, युद्ध, वज््पात तथा असुरों का नाश करने वाले देव के रूप में 
प्रतिष्ठित किया गया है । इसी प्रकार पर्जन्य वृष्टि का तथा वरुष दण्ड का देवता है । गुणों की 
दृष्टि से प्राय: सभी देवताओं में तेज, शक्ति, दान, दया इत्यादि गुण सामान्य रूप से परिलक्षित होते 
हैं । इन देवताओं को मानव के रूप में चित्रित किया गया है । इनके विभिन्‍न अड्‌.गों, रथ, अस्त्र 
तथा गृह इत्यादि की सुन्दर कल्पना की गई है । इन देवों का प्रिय भोज्य पदार्थ हविष्य है । ये 
सोमप्रिय भी हैं । अतः: विभिन्‍न यज्ञों में हविष्य एवं सोम का ग्रहण करके ये यज्ञ-कर्त्ताओं को धन- 


पुत्रादि प्रदान करते हैं । 


क्‍ ऋग्वेद में मन से सम्बद्ध कुछ देवों की भी भावना की गई है । इनमें प्रजापति, मन्यु, 
श्रद्धा, दक्षिणा इत्यादि प्रमुख हैं । अप्सरा, गन्धव तथा ऋभु नामक सामान्य या द्वितीय कोटि के 
देवताओं के नाम एवं स्तुतियों भी ऋग्वेद में उपलब्ध होती हैं । वहाँ आए "दास" या "दस्यु" शब्द 
से आदिवासियों के सड.केत प्राप्त होते हैं । इसी प्रकार शासव-प्रपाली पर ध्यान देने से ऐसा प्रतीत 
होता है कि उस समय राजा का पद उच्च एवं परम्परागत माना जाता था । इन सभी बातों के 
अतिरिक्त हमें ऋग्वेद में दानस्तुतियों, द्यूतक्रीडा से सम्बद्ध सूक्त, कुछ आख्यान, यज्ञ-अवसर पर पूछी 
जाने वाली पहेलियाँ तथा ग्रामीणों के रोग-निवारणार्थ कुछ विशेष प्रकार के सूक्त भी उपलब्ध होते हैं । 


ऋग्वेद के उक्त प्रतिपाद्यों के आलोक में एक बात स्पष्टत: परिलक्षित होती है कि वैदिक 
ऋषियों की दृष्टि अत्यन्त व्यापक एवं स्पष्ट है । उन्होंने जीवन के सार्वभौम सत्यों का साक्षात्कार 
किया है । यही कारण है कि अन्य संहिताओं में अधिकतर ऋग्वेद की ऋचाओं की पुनरावृत्ति की 


गई है । भारतीय चिन्तनधारा में ऋग्वेद का आधारभूत महत्त्व है तथा इसके अध्ययन से मात्र वैदिक 
ऋषियों की दृष्टि का ही ज्ञान हमें नहीं प्राप्त होता, अपितु परवर्त्ती, संहिताओं तथा उपनिषदों के 
तथ्यों का भी ज्ञान प्राप्त होता है । उपनिषदों की अनेक धारषाएँ वैदिक तत्त्वों के क्रमिक विकास 
के रूप में हमारे सम्मुख आती हैं । यदि इनका सम्यक्‌ परिशीलन किया जाए, तो हमें इनकी 
गम्भीरता का अवबोध होता है । ऋग्वेद की, आदिम मानव के व्यक्त विचारों, अथ च प्राकृतिक दृष्टि 
से की गई व्याख्या से इसकी गम्भीरता एवं परिनिष्ठित बौ&िकता का परिज्ञान नहीं प्राप्त किया जा 
सकता । अतः इसकी तात्त्विक समीक्षा की आवश्यकता है । आधुनिक युग में अनेक विद्वानों ने 
इसका तत्त्वपरक परिशीलन किया है । इस दृष्टि से श्री अरविन्द की आध्यात्मिक व्याख्या का 
महत्त्वपूर्ण स्थान है । इसी शुड.खला में महामहोपाध्याय पण्डित मधुसूदन ओझा जी ने वेद में विज्ञान 
की सुन्दर उपपत्ति की है । वे वेद को सृष्टिविद्या या सृष्टिविज्ञान के रूप में मानते हैं । उन्होंने 
याज्ञिक परम्परा की भी वैज्ञानिक व्याख्या प्रस्तुत की है । उनकी मौलिक धारणाओं का पलल्‍लवन हमें 
महामहोपाध्याय गिरिधर शर्मा चतुर्वेदी की रचनाओं में दृष्टिगत होता है । डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल 
सदृश चिन्तकों ने भी वेद-विद्या की समुचित व्याख्या की है । इस दृष्टि से पण्डित युधिष्ठिर मीमांसक 
तथा सत्यव्रत सामश्रमी प्रभूति आचार्यों. का अवदान भी महत्त्वपूर्ण है । 


शोधकत्तो, को स्नातक कक्षाओं में प्रथमत: दर्शनशास्त्र तथा वेद के कुछ सूक्‍तों का अध्ययन 
करने का सुअवसर प्राप्त हुआ । पुरुष [ऋग्वेद 40.90|, हिरण्यगर्भ [ऋग्वेद 40.424| तथा वाक 
[ऋग्वेद 40.425!| प्रभृति सूक्तों ने अपनी दाशनिक महत्ता से विशेष रूप से ध्यान आकृष्ट किया । 
स्नातकोत्तर कक्षा वेद संवर्ग, लेकर उत्तीर्ण करते-करते वैदिक दार्शनिकता ने हृदय में अपना स्थान 
सुनिश्चित कर लिया । परिषामतः "ऋग्वेद के दार्शनिक सूक्‍तों का आलोचनात्मक अध्ययन" विषयक 
शोध-प्रबन्ध लिखने हेतु पञ्जीयन करा लिया गया । अध्ययन के लिए दार्शनिक सूक्तों का चयन 
करते समय पूरे ऋग्वेद का अवलोकन करने पर यह ज्ञात हुआ कि ऋग्वेद का प्रत्येक सृक्त कोई न 
कोई रहस्य अवश्य उद्घाटित करता है, अतः सम्पूर्ण ऋग्वेद ही रहस्यात्मक, किंवा दार्शनिक है । 
ऐसी स्थिति में एक शोध-प्रबन्ध के रूप में पूरे ऋग्वेद की दार्शनिक व्याख्या तथा समीक्षा कर पाना 
अत्यन्त दुष्कर होने के कारण यह विचार किया गया कि मात्र उन्हीं सूक्तों का चयन किया जाए, 
जिनका वाच्यार्थ भी दार्शनिक है । आचार्य बलदेव उपाध्याय ने ऋग्वेद के नासदीय [40429], पुरुष 
[70.90[, हिरण्यगर्भ [0.424] तथा वाक्‌ [40.425| सूक्तों को दार्शनिक गम्भीरता, प्रातिभ अनुभूति 
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तथा नवीन कल्पना के कारण नितान्त प्रसिद्ध माना है । डॉ.दयानन्द भार्गव भी इन्हीं सूक्तों में 
दार्शनिक चिन्तन के बीज की उपलब्धि स्वीकार करते हैं ।“ अतः इन चारों सूक्तों का स्फुट रूप से 
दार्शनिक होना निर्विवाद है । ऋग्वेद के ही अधघमर्षण सूक्त [40.490[ में सृष्टिक्रम का स्पष्ट वर्णन 
किया गया है । इस दृष्टि से प्रकृत शोध-प्रबन्ध के अध्येय सूक्त के रूप में उसका भी ग्रहण किया 
गया है । इसी प्रकार अस्यवामीय सूक्‍त [4.464 में सृष्टि विद्या तथा अन्य अनेक दार्शनिक तत्त्वों 
का पहेली के रूप में उपपादन किया गया है । अतः इस सूक्‍त को भी अपने अध्ययन का विषय 
बनाया गया है । इस प्रकार उपर्युक्त छः सूक्‍तों में वाच्यार्थ के भी दाशनिक होने तथा इनकी अत्यन्त 
प्रसद्धि के कारण प्रकृत शोध की सीमा को ध्यान में रखते हुए इनका ही विवेचन करने का प्रयास 
किया गया है । अध्ययन के सौकर्य-हेतु प्रबन्ध को नव अध्यायों में विभक्त किया गया है । अध्याय- 


क्रमानुसार इनका प्रतिपाद्य निम्नवतु है - 


ऋग्वेद की दाशनिकता तथा दाशनिक सूक्‍तों पर विचार करने के पूर्व, दर्शन की सामान्य 
अवधारणा तथा इसके अन्तर्गत विवेचित किये जाने वाले विषयों का ज्ञान होना परमावश्यक है । अतः 
_ प्रथम अध्याय के अन्तर्गत दर्शन एवं दार्शनिक चिन्तन का संक्षिप्त रूप प्रस्तुत करने का प्रयास किया 


गया है । 


द्वितीय अध्याय में ऋग्वेद की दाशनिक प्रवृत्तियों का सड.केत करते हुए उसमें पायी जाने . 
वाली विभिन्‍न देववादी मान्यताओं की समीक्षात्मक व्याख्या की गई है । वस्तुतः ऋग्वेद में अनेक 
देवताओं की स्तुतियों का निर्देश होते हुए भी उन देवताओं में एक ही देवत्व की प्रतिष्ठा की गई है । 
कहने के लिए तो देव अनेक हैं, किन्तु उनमें देवत्व की दृष्टि से सर्वथा ऐक्य परिलक्षित होता है । 
तात्त्विक दृष्टि से ऋग्वेद में त्रितत्त्ववाद की प्रतिष्ठा की गई है । 


तृतीय अध्याय में आधुनिक दाशैनिक तत्त्वों के मूल बिन्दुओं या बीजों का ऋग्वेद में 
अन्वेषण करने का प्रयास किया गया है । इस दृष्टि से इस अध्याय को तीन भागों में विभकत किया 
है उपाध्याय, बलदेव - वैदिक साहित्य और संस्कृति, पृष्ठ 438. 
2] विल्सत - ऋग्वेद संहिता [अंग्रेजी-अनुवाद[, वाल्यूम 4, सम्पादक - डॉ. दयानन्द भार्गव 
एडिटर्स नोट, पृष्ठ 26 
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गया है । तत्त्वमीमांसा के अन्तर्गत ऋग्वेद में उपलब्ध जगत, माया, आत्मा, ब्रह्म, मोक्ष तथा ऋत की 
धारणाओं का सम्यक्‌ प्रतिपादन किया गया है । ज्ञानमीमांसा में ऋग्वेद में पाए जाने वाले विभिन्‍न 
प्रमाणों के सड-केतों को प्रस्तुत किया गया है । अन्ततः आचारमीमांसा के अन्तर्गत सत्य, अहिंसा एवं 


एकता तथा लोककल्याण की भावनाओं को रेखाड़ि.कत किया गया है । 


सम्पूर्ण ऋग्वेद में पाए जाने वाले विभिन्‍न दार्शनिक तत्त्वों की गवेषणा तथा उनकी 
समीक्षात्मक व्याख्या करने के उपरान्त चतुर्थ अध्याय में प्रथम मण्डल के सुप्रसिद्ध अस्यवामीय सूकक्‍त की 
समीक्षा की गई है । इस सूक्त में उपलब्ध अनेक दार्शनिक बिन्दुओं को, जो पहेली के रूप में हैं, 
उद्घाटित करने का प्रयास किया गया है । सूक्‍त में इतस्ततः विकीर्ण एक भाव वाले मन्त्रों को एकत्र 


करके उनके प्रतिपाद्य को स्पष्ट करने का प्रयास किया गया है । 


पञ्चम अध्याय में “पुरुष-सूकत' के अध्ययन-प्रसड.ग में “पुरुष” शब्द का तात्त्विक 
विवेचन तथा सूकत का परिचय देते हुए सूकतस्थ विभिन्‍न तत्त्वों की समीक्षात्मक व्याख्या की गई है । 
इसी तारतम्य में सूक्त के कुछ अत्यन्त महत्त्वपूर्ण. पदों की सम्यक्‌ व्याख्या करते हुए उनमें निहित 


प्रतिपाद्य तथ्यों का उद्घाटन किया गया है । 


षष्ठ अध्याय का सम्बन्ध हिरण्यग्भु-सूक्त से है । इसके अन्तर्गत प्रथमतः "प्रजापति" के 
स्वरूप को स्पष्ट करते हुए हिरण्यगर्भ का निरूपण किया गया है । इसके पश्चात्‌ दोनों के ऐक्य का 
प्रतिपादन करते हुए ऋग्वेदः के हिरण्यगर्भ सूक्ष का परिचय दिया गया है । अन्ततः सृकत में प्रयुक्त 
अनेक व्याख्येय पदों की समीक्षात्मक व्याख्या प्रस्तुत करते हुए उनकी तात्त्विकता को प्रकट किया 
गया है । मन्त्र के वास्तविक भावों को पूर्षत : स्पष्ट करने के लिए कहीं-कहीं एक पद के स्थान पर 
अनेक पदों या मन्त्रांशों का ही ग्रहण किया गया है । क्‍ 


सप्तम अध्याय में वाकुसूक्त को अपने अध्ययन का विषय बनाया गया है । इसके अन्तर्गत 
सर्वप्रथम वाक्‌ तत्त्व का निरुपण किया गया है । वाक्‌ सुक्त का परिचय देते हुए तृतीय खण्ड में 
सूक्‍तस्थ अनेक पदों की समीक्षात्मक व्याख्या प्रस्तुत की गई है । इन पदों की व्याख्या द्वारा सूक्त के. 
मूल भावों को प्रकाश में लाने का प्रयास किया गया है । क्‍ क्‍ 


_अबन्ध का अष्टम अध्याय 'नासदीय सुक्त" से सम्बद्ध है ।इसमें प्रथमतः सूक्‍्त का परिचय 


/ 


दिया गया है । इसके पश्चात्‌ सुकतस्थ अनेक पदों की समीक्षा की गई है । अन्ततः: इसके अन्दर 
निहित सृष्टिविषयक दश सिद्धान्तों की आलोचनात्मक व्याख्या की गई है । 


नवम अध्याय प्रबन्ध का अन्तिम अध्याय है । इसमें सूष्टि-क्रम के स्पष्ट उद्घाटक 
अधमर्षण सूक्त का अध्ययन प्रस्तुत किया गया है । सर्वप्रथम सूक्त का परिचय देते हुए इसके कुछ 
व्याख्येय पदों की समालोचनात्मक व्याख्या प्रस्तुत की गई है। इसके बाद सूक्ताभिमत सृष्टि के क्रम 
का उल्लेख करते हुए अन्य सृष्टिपरक सूक्‍तों के साथ उसका तुलनात्मक परिशीलन किया गया है । 


उपसंहार में ऋग्वेद के मूल दाशनिक दृष्टिकोण को उद्घाटित करने का प्रयास किया गया 
है । क्‍ 


प्रबन्ध के परिशिष्ट को दो खण्डों में विभक्त किया गया है । प्रथम खण्ड में अधीत 
दाशनिक सूक्‍तों के सेहिता पाठ के साथ उनका अविकल हिन्दी-अनुवाद भी दिया गया है । हिन्दी- 
अनुवाद करते समय यह प्रयास किया गया है कि अनुवाद मौलिक हों तथा वेद-विद्या के पोषक एवं 
अनुकूल हों । इसके द्वितीय खण्ड में सन्दर्भ, तथा सहायक ग्रन्थों की सूची देकर शोध-प्रबन्ध को 
सम्पन्न किया गया है । द 


इस प्रकार जिस भावना से अनुप्राणित होकर प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध को लिखने का सड्‌.कल्प 
किया गया था, उसी के अनुरूप इसे सम्पन्न करने का भी प्रयास किया गया है । इस प्रयास में 
शोधकर्त्ता, को कहाँ तक सफलता मिली है, इसका निर्षय स॒धीजन ही कर सकते हैं । 


अध्याय - ३ 


दर्शन एवं दार्शनिक-चिन्तन का स्वरूप 


(क) 'दर्शन' शब्द की व्याख्या 
(ख) दार्शनिक चिन्तन का स्वरूप 


(क)  'दर्शन' शब्द की व्याख्या : 

मनुष्य एक विचारशील प्रापी है । विचारशीलता उसका अवियोज्य आकस्मिक गुष है | वह 
संसार में जिस किसी पदार्थ अथवा घटना को देखता है उस पर अवश्य ही विचार करता है । यह 
विचारशीलता ही उसे पशु से भिन्‍न करती है और दर्शन को जन्म देती है । दर्शन शब्द की निष्पत्ति 
'दूश' धातु से भाव के अर्थ में "ल्युट्‌ च'" (अष्टा.3.3.445 ) इस पाणिनीयसूत्र के द्वारा 'ल्युट' प्रत्यय के 
योग से हुई है । अतः इसका अर्थ देखना हुआ । इसका एक अन्य अर्थ - 'दृश्यते अनेन इति दर्शनम' 
अर्थात्‌ जिसके द्वारा देखा जाए वह दर्शन है, होता है । इस प्रकार 'दर्शन' का अर्थ 'देखना' और 'देखने 
का साधन' दोनों सिद्ध होते हैं । 


दूसरे अर्थ में दर्शन, दृष्टि को कह सकते हैं । महाकवि कालिदास ने इसे इसी अर्थ में प्रयुक्त 
किया है । 'चिन्ताजडं दर्शनम्‌' आचार्य यास्क ने भी 'दृष्टि' शब्द का प्रयोग दर्शन के अर्थ में किया 
है | योगवाशिष्ठ में भी 'दृष्टि' का प्रयोग इसी अर्थ में किया गया है ।> 


दृष्टि हो जाने के उपरान्त मनुष्य कुछ देखेगा - प्रत्यक्ष करेगा । यही प्रत्यक्षीकरण 'दर्शन' 
के प्रथम अर्थ को चरितार्थ करता है । इसके भी दो स्वरूप हो सकते हैं - प्रथम, इन्द्रियजन्य तथा 
द्वितीय, अन्तर्दृष्टि द्वारा अनुभव ।तात्पर्य यह है कि अभीष्ट अर्थ का प्रत्यक्ष चक्षुरादि स्थुल इन्द्रियों तथा 
अन्त:करण की सूक्ष्म वृत्तियों से भी हो सकता है । इसी प्रत्यक्षेकरण की क्रिया द्वारा ऋषियों का 
ऋषित्व प्रमाणित होता है । उन ऋषियों ने स्वयं धर्म का साक्षात्कार कर अन्य लोगों को उसका उपदेश 
दिया ।* यहाँ धर्म का अर्थ धर्मविशेष न होकर जगत्‌ के मूलतत्व से हैं । अब प्रश्न यह उठता है कि 
ऋषि या सामान्य जन किस तत्त्व का प्रत्यक्ष करते हैं ? वह तत्व सार्वभौम होना चाहिए । उसमें अन्य 
सभो अर्थों का अन्तर्भाव भी होना चाहिए । इस प्रकार विचार करने से यह प्रतीत होता है कि 'सत्य' 


रकम अमममभाकः अलावा (7००जताओ मामा, असाजपकााम १४कांर 2७१॥)७४०, अमसााआ आरा अशोक आममकराक॥ फकानं+ '॥+वकथाक 4रल॑ंनासाम, आाानाभक संशररवााक, ंभककाना॥ आभ१ा९७। ध्मसकाका॥७ असनथाका, _अलालल»७9- २०८ नरमा- विलपान८तन+- मकमानपाकः क्‍न्‍जरन्‍पक, 


4. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - 4.8 

2... एवमुच्चावचैरभिप्रायै: ऋषीणां दृष्टयो भवन्ति । यास्क, निरुक्‍क्त - 7.4.4 
3. ततोष्स्मदादिभि: प्रोक्‍ता महत्यो ज्ञानदृष्टय:ः । योगवाशिष्ठ - 2.46 
4... क्रषिर्दर्शनात्‌ । यास्क, निरुक्त - 2. क्‍ 


सक्षात्कृतधर्माण ऋषयो बभूवु: । तेषवरेभ्योष्सक्षात्कृतधर्मेम्य: उपदेशेन सम्प्रादु: । वही - 4.20 क्‍ 
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ही एकमात्र ऐसा तत्व है, जो ज्ञान का विषय हो सकता है । यह सत्य परमार्थविषयक ज्ञान है, क्योंकि 
यह ज्ञान सत्य का परम निधान है ।! बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में सत्य को ब्रह्म कहा गया है ॥“ 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ भी ऐसा ही कहती है ।2 एक स्थल पर सत्य को आत्मा भी कहा गया है ।” भास्तीय 
मनीषा ने सत्य के द्वारा ब्रह्म का जगतु की उत्पत्ति, स्थिति एवं उसके नाश के कारण के रूप में स्पष्ट 
निर्देश किया है ।? श्रीमद्भागवत का मड़.गलाचरण भी सत्योपदेशपरक है ।? मुण्डकोपनिषद्‌ के अनुसार 
आत्मज्ञान सत्य द्वारा ही हो सकता है ।” इसी सत्य की गवेषणा एवं आचरण को भारतीय दर्शन में 
जीवन का लक्ष्य बनाया गया है । मन्त्रों, ब्राह्मणों एवं उपनिषदों में प्रतिष्ठित सम्पूर्ण वैदिक दर्शन इसी 
तथ्य की ओर सड-केत करता है | ऋत, यज्ञ और ब्रह्म सत्य के ही स्वरूप हैं ।/ इसका साक्षात्कार 
करने के कारण ही वैदिक ऋषियों को ऋतस्पर्शी कहा गया है ।? सत्य को ज्ञान का अन्तिम आदेश 
माना गया है ।/४ ऋषि वामदेव ने तो सम्भवत: उस परम सत्य का साक्षात्कार गर्भावस्‍था में ही कर 
लिया था, जैसा कि उन्होंने उसी समय उद्घोष किया था ।7” सत्य की इस प्रकार की अनुसन्धित्सा 
आदर्श एवं व्यवहार दोनों में, बौद्धिक रूप में तथा जीवन की सर्वतोमुखी साधना के रूप में भी 


५७७७ई७७७७४/४७७/७७७७//७७७७७७७,आी «0 आया आग भाभी लक 


2 तत्सत्यस्य परम निधानम्‌ । मुण्डकोपनिषद्‌ - 3.4.6 

2. सत्य॑ ब्रह्म । बृहदारण्यक - 5.5.4 

3. सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म | तैत्तिरीय. - 2.4.4 

बे तत्सत्यं स आत्मा । छान्दोग्योपनिषद्‌ - 6.8.7 

5. ऊँ तत्सदिति निर्देशों ब्रह्मणस्त्रविधः स्मृत: । गीता -47.23 

6. धाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहकं सत्यं परं धीमहि । श्रीमद्भागवत - 4.4.4 
2 सत्येन लभ्यस्तपसा ह्येष आत्मा । मुण्डक . 3.4.5 

8. सत्य यज्ञस्तपो वेदा: स्तोमा मन्त्रा: सरस्वती । 


सत्य वेदेषु जागति फल सत्ये परं स्मृतम्‌ ।। 

महाभारत शान्तिपर्व - 499 . 68 
9... बृहस्पते या परमा प॑रावदत आत॑ ऋतस्पृशो निषेदु: | ऋग्वेद - 4.50.3 
40. सत्यमेव सरौम्य स आदेशो भवतीति । छान्दोग्योपनिषद्‌ - 6.4.6 व 


ही अह मनुरभवं सूर्वश्चाहं क ० । । 
!. .. अहं मनुरभवं सूर्यश्चाहं कक्षीवाँ ऋषिरस्मि विप्र: । ऋग्वेद - 4.3.26 
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भारत की सम्पूर्ष चिन्तन-परम्परा को पूर्षत:ः आवृत कर लेती है । यही परमार्थविषयक गवेषणा और 
उसे उपलब्ध कराने वाली विद्या हमारे लिए ब्रह्मविद्या, सत्यविषयक विद्या अथवा श्रेष्ठ विद्या है, जो हमारी 
सभी विद्याओं की प्रतिष्ठा है ।। यह विद्या दर्शनगम्य है । प्रो. सड्‌.गमलाल पाण्डेय के अनुसार "दर्शन 
वह विद्या है, जिसको जान लेने से अप्रत्यक्ष प्रत्यक्ष हो जाता है, अविचारित विचारित हो जाता है और 


अज्ञात ज्ञात हो जाता है ।"“ 


दर्शन के सम्बन्ध में डॉ.राधाकृष्णन॒ का कथन है - "दर्शन एक ऐसा आध्यात्मिक ज्ञान है, 
जो आत्मा रूपी इन्द्रिय के समक्ष सम्पूर्ण रूप में प्रकट होता है । यह आत्मदृष्टि वहीं सम्भव है, जहाँ 
दर्शनशास्त्र का अस्तित्व है । इस प्रकार दर्शनशास्त्र के विषय में उच्चतम विजय उन्हीं व्यक्तियों को 
प्राप्त हो सकती है, जिन्होंने अपने अन्दर आत्मा की पवित्रता को प्राप्त कर लिया है ।"“ 


इस प्रकार उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट होता है कि दर्शन विविध आयामों में होता हुआ 


मूलतः: सत्य या परमाथ का ही प्रत्यक्ष है । 


(ख) . दार्शनिक-चिन्तन का स्वरूप : 

भारतीय दर्शन एक गहरी आध्यात्मिक भावना से अनुप्राणित रहा है तथा उसमें मात्र कौतुकवश 
जगत्‌ के रहस्यों को खोलने की व्यग्रता नहीं दृष्टिगत होती है । वस्तुतः दार्शनिक चिन्तनका मूल, जीव 
की प्रेरणाओं तथा जगत के रहस्यों में ही निहित है । मानव जीवन की मूल प्रेरणाओं तथा प्राकृतिक 
जगत्‌ की व्यवस्थाओं के समान होने के कारण प्राय: सभी देशों के दार्शनिक चिन्तन की समस्याएँ समान 
हैं । प्रत्येक देश की प्रतिभा, संस्कृति एवं परम्परा में पार्थक्य होने के कारण कहीं-कहीं दार्शनिक 
दृष्टिकोणों एवं लक्ष्यों में भी भेद दृष्टिगत होता है । भारत में वेदों को आगम प्रमाण के रूप में स्वीकार 
किया गया है | इसके साथ ही स्वतन्त्र चिन्तन को भी प्रोत्साहन दिया जाता रहा हैजिसके परिणाम- 


स्वरूप अनेक दार्शनिक सम्प्रदायों का उद्भव एवं विकास हुआ । इन सम्प्रदायों में सैद्धान्तिक मतभेद 


सन समा पमनालाक २ "हम भंदामा॥8। तमाफाका। अहम)», भामास्‍ाकाक भमतातमात मा्मााभाः धारा परवान अमाभका २0), अमन, »0काा) पारकानकः साइकपक, 2%५+ आ॥क+ व्ममन्‍्माा पााा७३० सशभासा मा, 22७०९ 


है ब्रह्मविद्यां सर्वविद्याप्रतिष्ठाम्‌ । गुण्डकोपनिषद्‌ - 4.4.4 
2. पाण्डेय, सड़.गमलाल । भारतीय दर्शन की कहानी, पृष्ठ ॥ 


3... राधाकृष्णन्‌ सर्वपल्ली, इन्डियन फिलॉसफी, वाल्यूम - का हिन्दी अनुवाद, पृष्ठ 38 
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होते हुए भी उनकी मूल आत्मा एक है । डॉ.देवराज के अनुसार "जीवन के परमार्थ और उसकी प्राप्ति 


के साधनों की खोज सभी दर्शनों का समान लक्ष्य है ।" 


भारतीय दर्शन में विश्व की बौद्धिक व्याख्या की अपेक्षा आध्यात्मिक सत्य को अधिक महत्व 
दिया गया है । आध्यात्मिक सत्य ही चरम सत्य है तथा उसी के परिप्रेक्ष्य में जीवन का संस्कार श्रेय 
है । अधिकांश दर्शनों में आत्मज्ञान को ही जीवन का चरम लक्ष्य माना गया है | दार्शनिक चिन्तन की 
परिधि का निर्देश हमें 'कूर्म पुराण" के उस अंश में प्राप्त होता है; जिसमें यह जिज्ञासा की गई है कि 
यह सब कुछ दृश्यमान क्‍यों है ? संसरणशील कौन है ? आत्मा और मुक्ति क्‍या है ? संसार का प्रयोजन 
क्या है ? संसार का शासक कौन है ? कौन सब कुछ देखता है ? तथा परब्रतह्म क्या है ? यद्यपि 
भारतीय दर्शन में इन सभी तत्त्वों का पृथकु-पृथक्‌ विवेचन किया गया है, किन्तु मुख्यतः अध्यात्म-विद्या 
या मोक्षशास्त्र तथा ज्ञान-मीमांसा या प्रमाणशास्त्र से सम्बन्धित विषयों पर विशेष ध्यान दिया गया है । 
इनके अन्तर्गत नीतिगत, कलात्मक और आध्यात्मिक सभी (रहे) के तत्वों या मूल्यों का समावेश हो जाता 


हैँ | 


भारतीय दर्शन में न केवल सत्य का स्वरूप-निरूपण किया गया है, अपितु उसके व्यावहारिक 
पक्ष पर भी बल दिया गया है । उसमें चरम सत्यरूप अध्यात्मतत्व की सिद्धि को निःश्रेयस्‌ या मोक्ष 
माना गया है । मोक्ष जीवन का चरम लक्ष्य है | यद्यपि विभिन्‍न दर्शनों में इस चरम लक्ष्य के स्वरूप 
तथा उसकी प्राप्ति के साधनों की कल्पना भिन्न-भिन्न रूपों में की गई है, किन्तु सभी भौतिक बन्धनों 
और लौकिक बाधाओं से आत्मा की मुक्ति को अपना आध्यात्मिक लक्ष्य स्वीकार करते हैं तथा उसकी 
प्राप्ति में ही जीवन की कृतार्थता मानते हैं । श्री भरतसिंह उपाध्याय के अनुसार "भारतीय दर्शन के 
है डॉ. देवराज, न.कि एवं डॉ.तिवारी, रामानन्द - भारतीय दर्शनशास्त्र का इतिहास, पृष्ठ 48 
है कि कारणमिदं कृत्स्नं को नु संसरते सदा, क्‍ 

कश्चिदात्मा च का मुक्ति: संसार: कि निमित्तकः: । 

कः संसार इतीशान: को वा सर्व प्रपश्यति, 

कि तत्परतरं ब्रह्म सर्व नो वक्‍्तुमईसि ।। 


कूर्म पुराण उत्तरार्द 4.24. 
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प्रकृत विषय हैं- परम तत्त्व के दर्शन करना, दुःख की आत्यन्तिक निवृत्ति का मार्ग, ढूँढ़ना और उसकी 
तात्विक व्याख्या करना एवं मनुष्यत्व की वास्तविक महिमा का साक्षात्कार करना एवं उसे विस्तारित 


करता 7 


भारतीय दर्शन के सभी प्रस्थान दुःखमय संसार-चक्र से मुक्ति को ही मोक्ष मानते हैं। 
सभी दर्शनों के अनुसार अज्ञान दुःख का मूल है और ज्ञान मोक्ष का साधन है। अज्ञान से अहड़्‌-कार 
उत्पन्न होता है और अहड्-कार से कतृत्व - भावना। इसी कर्वृत्व - भावना के कारण जीव, 
कर्म-फल का भोक्‍ता बनता है। अतः अज्ञान को ही सांसारिक बंधन एवं दुःखों का मूल माना गया है। 
तत्त्व ज्ञान से ही इस दुःखमय संसार - बंधन से मुक्ति मिल सकती है। ज्ञान से अहड़-कार और 


कतृत्व-भाव का नाश होकर जीव को मुक्ति मिलती है। 


चार्वाक दर्शन के अनुसार केवल जड़ पदार्थ |चार महाभूत|, जैन दर्शन के अनुसार जीव- 
अजीव, बौद्ध दर्शनों के अनुसार विज्ञान, शुन्य आदि, सांख्य-योग के अनुसार प्रकृति-पुरुष, न्याय वैशेषिक 
के अनुसार सोलह या सात पदार्थ, मीमांसा के अनुसार पदार्थ, जगत और आत्मा, अद्दैत वेदान्त के 


अनुसार केवल ब्रह्म तथा विशिष्टताद्दैत के अनुसार ब्रह्म, जीव और जगत तत्त्वतः सत्य है। 


क्‍ उक्त सभी दर्शनों में ज्ञान को सर्वाधिक महत्त्व दिया गया है। जैन दर्शन में सम्यक्‌ ज्ञान 
मोक्ष के साधनों में अन्यतम है। बौद्ध दर्शन में अविद्या को ही दुःख का मूल कारण माना गया है तथा 
ज्ञान द्वारा ही निर्वाण की प्राप्ति स्वीकार की गई है। सांख्य-योग में पुरुष के कैवल्य को मोक्ष तथा 
प्रकृति-पुरूष के विवेकज्ञान को उसका साधन माना गया है। न्याय-वैशेषिक आत्मा की चेतनातीत 
अवस्था में आत्यन्तिकी दुःख-निवृत्ति को ही मोक्ष मानते हैं तथा न्याय के सोलह एवं वैशेषिक के सात 
पदार्थों के लक्षण-सार्थ्य-वैधर्म्य-ज्ञान सहित तत्त्व ज्ञान को उसका : राधन स्वीकार करते हैं। अद्दैत 
वेदान्त में ब्रह्म-प्राप्ति को मोक्ष माना गया है, जो आत्मा के वास्तविक स्वरूप-ज्ञान द्वारा ही सम्भव 
है। विशिष्टाद्वैत में भक्ति को ही चरम लक्ष्य माना गया है, किन्तु रामानुज की भक्ति भगवान्‌ का ज्ञान- 
विशेष ही है। प्रायः मीमांसकों का मोक्ष सम्बन्धी सिद्धान्त यद्यपि कुछ भिन्‍न प्रकार का है, किन्तु 
स्वर्ग में दु:ख की निवृत्ति तो वे मानते ही हैं, चाहे वह आत्यन्तिक भले ही क्यों न हों। 


. उपाध्याय, भरत सिंह- बौद्ध दर्शन तथा अन्य भारतीय दर्शन, प्रथम भाग, पृ. 02. 
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इस प्रकार भारतीय दर्शन में ज्ञान द्वारा अज्ञान के नाश के साथ-साथ समस्त दुःखों एवं 
कर्म-बन्धनों का उच्छेद करते हुए मुक्ति को चरम लक्ष्य के रूप में स्वीकार किया गया है। भारतीय 
मनीषियों ने ज्ञान एवं जीवन को पृथक-पृथक्‌ न देखकर उन्हें समग्र रूप में ही देखने का प्रयास किया 
है। यही कारण है कि भारतीयों के लिए दर्शन बौद्धिक चिन्तन तथा नैतिकता से पर्याप्त ऊपर उठा 
हुआ एक ऐसा जीवन-पथ है, जो सत्य को वास्तविक रूप में उद्भासित कर देता है। 


अध्याय - 2 
ऋग्वेद में दार्शनिक चिन्तन की पृष्ठभूमि 
![क| सामान्य-प्रवृत्ति 
!ख|  बहुदेववाद 


!ग एकाधिदेववाद 


काला 5 
रेच्टाएऋर, 


घ्‌ एकदेववाद 


हज 


! 
!|ड.] वैदिक अद्ठैतवाद 
| 


च!  त्रितत्त्ववाद 


46 
[क[ सामान्य प्रवृत्ति: - 


भारत दार्शनिक चिन्तन के लिए प्राचीन काल से ही प्रसिद्ध रहा है। विश्व को 
दार्शनिकता की ओर उन्मुख एवं प्रगतिशील करने में इसका महत्त्वपूर्ण योगदान है। दर्शन की पृष्ठभूमि 
पर ही संस्कृति के क्षेत्र में भी यह अग्रगण्य है। ऋग्वेद विश्व-सहित्य की सबसे प्राचीन रचना है। 
मानव-मस्तिष्क के धार्मिक और दार्शनिक विचारों का सबसे प्रथम वर्षन ऋग्वेद में ही उपलब्ध होता है। 
डॉ. देवराज ने भी भारतीय दर्शन का आरम्भ वेदों से माना है।” डॉ.राधाकृष्णन्‌ का कहना है कि 
"किसी भी भारतीय विचारधारा की सही-सही व्याख्या के लिए ऋग्वेद के सूक्‍तों का अध्ययन अनिवार्य 
रूप से आवश्यक है।"“ यदि वेदों को अपरिपक्व रचना माना जाये, तब भी भारतीय आर्यों, के 
उत्तरकालीन धार्मिक क्रिया-कलापों तथा दार्शनिक ज्ञान केआदिख़ेत होने के साथ ही साथ वे परवर्त्ती 
विचारधारा को भलीभॉति समझने में भी सहायता करते हैं। 


वस्तुत: मनुष्य ने जब से इस पृथिवी पर आँखें खोलकर अपने आस-पास के वातावरण 

को देखना और जानना प्रारम्भ किया, तभी से उसे अपने ऊपर एक ऐसी शक्ति का ज्ञान होता रहा है, 
जो विभिन्‍न रूपों में उसके जीवन में साधक या बाधक की भूमिका निभाती रही है। इस प्रकार उक्त 

. शक्ति को उसने अपने से अधिक समर्थ समझते हुए उसके समक्ष नतमस्तक होकर कृतज्ञता-ज्ञापन 
किया अथवा उससे सहायता मांगने या उसके क्रोध की शान्ति-हेतु स्तुतियाँ कीं। इस प्रकार स्तोता, स्तुति 


तथा स्तुत्य की शुड.खला बन गई। 


भारत जैसे प्रभूत प्राकृतिक सौन्दर्यों. से परिपूर्ण देश में दर्शन का आरम्भ प्रकृति-काव्य 
के रूप में होना स्वाभाविक था। आर्यजन उषा-अरुष, दिवा-रात्रि, आकाश-अन्तरिक्ष, पृथ्वी-सागर, 
सूर्य-चन्द्र, तारा-ग्रह, नदी-पर्वत, तरू-पादप, वायु-मेघ, अग्नि-जल, सभी को देवताओं का स्वरूप देकर 
उनकी पूजा करते थे। डॉ. वेषीमाधव वडुआ के अनुसार वैदिक युग में "दर्शन" शब्द के लिए "उक्थ" 
शब्द का प्रयोग होता था और दार्शनिकों के लिए "कवि" शब्द का। इसीलिए ऋषि दीर्षतमा 


।. डॉ. देवराज, न.कि. एवं डॉ. तिवारी रामानन्द- भारतीय दर्शनशास्त्र का इतिहास, पृ.43 


2. डॉ. राधाकृष्णन, सर्वपल्ली- इन्डियन फिलॉसॉफी,भाग-4 का हिन्दी अनुवाद, पृ.59 


का डॉ. वडुआ, वेषीमाधव- प्री बुद्धेस्टिक इन्डियन फिलॉसॉफी, पू.5,6. बौद्ध दर्शन तथा अन्य 
भारतीय दर्शन,प्रथम भाग, पृ.04पर उद्धृत। 
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तत्त्वज्ञानार्थ कवि से प्रार्थना करते हैं।: डॉ.बडुआ ने सन्देह अथवा जिज्ञासा को उक्थ की आत्मा माना 
है।2 आगे चलकर दर्शन की प्रवृत्ति को वात्स्यायन> तथा वाच्स्पति मिश्र ने भी सन्देह में ही 
स्वीकार किया है। आदि पुरुष कीतरह ;आदि विचार भी कब जन्म लेकर प्रथम बार इस जगत में 
आया, इसे किसी ने नहीं देखा। कौन इसे उस विद्वान से पूछने गया, जो जानता था ? 


"एकोएहं बहु स्याम'' इस कामना के रूप में विचार अथवा सड्.कल्पद्वारा 
ही तो यह सृष्टि हो पाई।? इस प्रकार इस मौलिक विचार के आदि को जान पाना मानव के लिए 
सम्भव नहीं प्रतीत होता है, क्योंकि वह स्वयं भी विचार की ही प्रतिकृति है। वस्तुतः भारत किस 
आदि युग में सर्वप्रथम आध्यात्मिक चिन्तन में प्रवृत्त हुआ, यह निश्चित रूप से बता पाना सम्भव नहीं। 
डॉ. वडुआ” ने दर्शन को मानव-मस्तिष्क की संशयात्मिका या जिज्ञासत्मिका वृत्ति के रूप में आरम्भ 
की अपेक्षा से रहित एक शाश्वत शास्त्र माना है, किन्तु ज्ञान की एक विशेष शाखा के रूप में या 
विचार की एक विशेष पद्धति के रूप में उन्होंने उसका आरम्भ दिखाया जाना भी स्वीकार किया है। 
प्रारम्भिक मानव-समाज में भी भूख, इच्छा और वार्धक्य की समस्याएँ तो रही ही होंगी। मृत्यु ने भी 
अवश्य ही ध्यान आकृष्ट किया होगा। वियोग की स्थिति अवश्य ही बनी होगी। इन समस्त 
परिस्थितियों का निराकरण करने के लिए उसने निश्चित रूप से विचार किए होंगे। 


भारत के लम्बे इतिहास में ऐसा कोई भी युग दृष्टिगत नहीं होता, जिसमें भारतीयों के मन 
यें प्रकृति, परमेश्वर और जीवन-सम्बन्धी प्तमस्याएं उत्पन्न न हुई हों और इन पर उन्होंने विचार न 


00४७४क७७७७/७७//७७श, जा आय लीन न न 


५ कवीन्‌ पूच्छामि विदुमने न विद्वान। ऋ. 4.464.6 
का प्री बुद्धेस्टिक इन्डियन फिलॉसॉफी, पृ. 6 
3. नानुपलब्धे न निर्णतिष्थें न्याय: प्रवर्तते, किन्तु सन्दिग्धे। न्याय भाष्य, 4.4.4 
4. जिज्ञासया प्रयोजने सूचयति। भामती- 4.4.4 क्‍ 
5. क्व स्वित्‌ को विद्वांसमुप गातु प्रष्टमेतत | ऋग्वेद- 4.464. 4 
6. कामस्तदग्रे सम॑वर्तत । ऋग्वेद- 40.429.4. 
/अ ?2704]0507%9५ 58 ७ 60079६4794 [7:४0०७55 ७228 (ले 7)प्राव7?0 ॥470 
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डॉ.वडुआ- प्री बुद्धेस्टिक इन्डियन फिलॉसॉफी, पृष्ठ 2 


48 


. किया हो। (ऋग्वैदिकुठपासकों $ द्वारा इन्द्र का अस्तित्व भी संशय से परे नहीं रह सका।“ ऋग्वेद में ही 
हम ऋषियों को सृष्टि के विषय में जिज्ञासा करते देखते हैं- प्रथम भावविकार प्राप्त को किसने देखा 
है, जिस सावयव को निरवयव ने धारण किया था?” कौन इस बात को वास्तविक रूप से जानता है और 
कौन इस लोक में सृष्टि की उत्पत्ति के बारे में बता सकता है कि यह विविध प्रकार की सृष्टि किस 
उपादान कारण से और किस निमित्त कारण से सब ओर से उत्पन्न हुई है?” इतना ही नहीं, हम 
ऋग्वेद में ऋषियों को जीवन के अस्तित्व के विषय में भी कभी-कभी ऐसे गम्भीर और महत्त्वपूर्ण 
विचार करते हुए देखते हैं, जो आज इतने दार्शनिक विकास- के बाद भी नए जैसे प्रतीत होते हैं। 

क्रान्तदर्शी ऋषियों ने अस्तित्व-रूप से विद्यमान जगत के बन्धन के कारण को अपनी बुद्धि से हृदय में 


विचारकर रुद्विलक्षप कारप में ढूँढ़ लिया। 


इन  सुस्पष्ट दाशनिक विचार-बिन्दुओं के अतिरिक्त वैदिक ऋषियों द्वारा वरूण देवता को 
समर्पित मन्त्रों में भी हमें कुछ ऐसे तथ्य उपलब्ध होते हैं, जो दार्शनिक पृष्ठभूमि से ओत-प्रोत हैं। 
ऋषि कहता है- हे भगवान्‌ वरुण। वह मेरा जानकर किया हुआ पाप, प्रवृत्ति में कारण न था। वह 
दैव-गति ही थी। वह प्रमाद-कारिणषी सुरा ही थी। अनर्थ का हेतु क्रोध ही था। वह ब्यूत का साधन 
अक्ष था। मेरा अज्ञान था। ----- हे वरुणप। आपके लिए की हुई यह मेरी स्तुति आपके हृदय में 
भलीभाँति प्रवेश करे। हमारे योग और क्षेम में उपद्रवों का शमन हो और हे देवों| सदा शान्ति से 
हमारी रक्षा करो।? इन उद्धणों से यह प्रतीत होता है कि ऋग्वेद के ऋषि जीवन की विविध . 
समस्याओं से पूर्णतः अवगत थे तथा उनके निदानार्थ वे चिन्तित रहा करते थे। रा 


७७/७७४/४७७७७एर्भ/ आंधी, अब आय मम मन नकल 


४ य॑ समा पृच्छन्ति कुह सेति घोरमुतेमाहुरनैंषो अस्तीत्येनम्‌ येनम्‌ मर 2040 8 

35 को ददर्श प्रथमं जायमानमस्थन्वन्तुं यर्दनस्था बिर्भति। ऋग्वेद- 4.464.4 

3. को अद्धा वेद क इह प्रवॉचत कुत आजता कुर्त इयं विर्ष्ट:। ऋ. 0.429.6 
4. सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ हुदिप्रतीष्या क॒वर्यों मगीषा। ऋ. 40.429.4 

8... .॥]& नस 'स्वो दक्षों वरुण ध्रृति: सा सुर मन्युर्विभीदको अचित्ति:। 


क्‍ अस्ति ज्यायान कर्नीयस उपारे स्वप्नश्चनेदनृतस्य प्रयोता।। ऋ. 7.86.6 
5 अय॑ सु तुर्भ्य वरुण स्वधावों ह्हृद स्तोम उपश्रितण्चिदस्तु। . 
... शे न॑ः क्षेमे शमु योगे नो अस्तु युय॑ पति स्वस्तिभि: सदा न: ।।.. क्र. 7. 86.8 
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०० कब /++० लत 


ऊपर ऋग्वेद में दिला विकीर्ष जिन दार्शनिक तथ्यों की चर्चा की गई है, वे अकस्मातु 
ऋषियों की विचार-सरणि में नहीं आ गए, अपितु इसके पहले एक ऐसा भी स्वरूप है, जिसके मूल में 
हमें धार्मिकता के दर्शन होते हैं। तात्पर्य यह है कि धार्मिक विचारों ने ही आगे चलकर दार्शनिकता 
का रूप ग्रहण कर लिया। यह इससे भी स्पष्ट होता है कि भारत में कोई भी ऐसा धर्म नहीं है 
जिसने आगे चलकर दर्शन का रूप न ग्रहष कर लिया हो, अथवा जिसका अपना कोई दर्शन न हो। 
डॉ. राधाकृष्णन्‌ के शब्दों में " धर्मविषयक समस्याओं से दार्शनिक भावना को उत्तेजना मिलती है।“ 
हिरियन्ना ने भारत में धर्म को दर्शन के रूप में उसी अर्थ में माना है, जिसमें धर्म का लक्षण यह हो 
कि वह सम्यकृ जीवन की प्रगति में सहायक होता है।“ 


पाश्चात्त्य विचारक हेगल ने भी धर्म को दर्शन से सम्बद्ध माना है। उनके अनुसार जब 
भी दर्शन धर्म को उद्घाटित करता है, वह स्वयं को उद्घाटित करता है तथा अपना उद्घाटन करते 


समय वह धर्म का उद्घाटन करता है।2 


इसी प्रकार मूल वैदिक-दर्शन भी धर्म से सम्पृक्त हैं। (आमतौर) से विभिन्‍न देववादी . 
प्रवृत्तियों ने ही दर्शन का रूप धारण कर लिया। यद्यपि ये प्रवृत्तियाँ मौलिक रूप से धर्म से ही सम्बद्ध 
हैं; तथापि दार्शनिक परिप्रेक्ष्य में भी इनका कम महत्त्व नहीं है। प्रो.हिरियन्ना के शब्दों में- इनका 
मूल जो भी रहा हो, ये दर्शन के विद्यार्थी के लिए अत्यधिक महत्त्व रखती हैं, क्योंकि इनमें अधिकांश 
उत्तरकालीन भारतीय विचारों के अंकुर मिलते हैं।* 


अनेक आचार्यों ने ऋग्वेद की उक्त देववादी प्रवृत्तियों के विकास-क्रम का सम्यक निरूपण 
किया है। डॉ. राधाकृष्णन इस विकास के क्रम को प्राकृतिक बहुदेवतावाद, एकेश्वरवाद और अद्दैतवाद द 
के रूप में स्वीकार करते हैं।” प्रोफेसर मैक्समूलर ने बहुदेवतावाद तथा एकेश्वरवाद के मध्य में एक 


९220: जम्यता्ाका अधकान्‍३॥ अमामबाप्त शम्भाकाल! ज+ममा;क सका फेकाा७५+ भावी फंकरााकक #व्णममम _अिललस-अन. .“»नकथ७७०म का ामी.+2-3०. ५कतका+>क अपममक्‍्मलपा जा नफकात.सनभमनअमककन, जमाना 


डी डॉ. राधाकृष्पन्‌, सर्वपल्ली, इन्डियन फिलॉसॉफी, भाग-4 का हिन्दी अनुवाद, पृ. 22 
2. हिरियनना एम., भारतीय दर्शन की रूपरेखा, पृ. 44 क्‍ 
3. ?74]050०07709 + ० 776£४6६०४७, ०7०१५ छाः०755 4%5%5०१:+ छ४९८7 4% 


पाड0]द8 #&7497070, वग्याोदे 47 पफारठाठांम_ृव . 4६5९३ 4४७ 
पाड0॥]58 ४०7३-०7 ५०7० द 


चटर्जी सतीशचन्द्र, द प्राब्लम्स ऑफ फिलॉसॉफी, पृ. 30 पर उद्धृत। 


कक हिरियन्ता एम., भारतीय दर्शन की रूपरेखा, पृष्ठ 36. 
3. डॉ राधाकृष्णण॒ एस., इन्डियन फिलॉसॉफी, भाग 4, का हिन्दी अनुवाद, पृष्ठ 64 
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और शूड्‌.खला के रूप में हीनोथीज्म या केथेनोथीज्म को प्रतिपादित किया है।। यहाँ. इन. सभी 


प्रवृत्तियों की समीक्षात्मक व्याख्या की जा रही है। 
खा बहुदेववाद_ (90शफम्नड्ठा 88 ) 


यह शब्द अंग्रेजी के पोलीथीज्म (2०79५7०१७)0)का हिन्दी रूपात्तर है, जिसकी 
निष्पत्ति ग्रींक भाषा के दो शब्दों- पोलस (2०705 ) तथा थियोस (7४९०५ ) के योग से हुई है। 
क्रमश: इन दोनों शब्दों का अर्थ - अनेक (887०) तथा ईश्वर (5०१) होता है।“ इस प्रकार 
इसका तात्पर्य अनेक देवताओं को मानते हुए उनकी आराधना करने से है। वस्तुतः यह विचारधारा 
एकदेववादी प्रवृत्ति का विरोध प्रकट करती है। ऋग्वेद के क्रषियों ने इस जगत के प्रत्येक कण में 
दिव्य शक्ति दा साक्षात्कार किया था। उस साक्षात्कार के अनन्तर जो उन्होंने स्तुतियोँ कीं, वे उनकी 
बहुदेववादिता की आधारशिला के रूप में प्रतिष्ठित हुईं। 


वैदिक ऋषियों का हृदय विभिन्‍न प्राकृतिक दृश्यों की विचित्रताओं से अत्यधिक प्रभावित 
हुआ था। वे मनोहारिषी उषा, उगते हुए सूर्य, चन्द्र और तारों की सुषमा से अभिभूत हो गए थे। इनके 
अतिरिक्त विद्युत की दीप्ति, मेघों की गर्जना इत्यादि भयावह दृश्यों ने उनमें भय भी उत्पन्न कर दिया। 
परिणामस्वरूप उन्होंने सभी प्राकृतिक दृश्यों में देवत्व की भावना कर के उनसे अपनी रक्षा तथा 
सुख-समृद्धि की कामना की। ऋषियों द्वारा की गई इस प्रकार की प्रकृति-पूजा को डॉ. राधाकृष्पन्‌ ने 
वैदिक धर्म का प्रारम्भिक रूप स्वीकार किया है।2 


अब प्रश्न उठता है कि ऋग्वेद में कुल कितने देवताओं को स्वीकार किया गया है? इस 


सम्बन्ध में ऋग्वेद के ही एक मन्त्र में 33 देवताओं को मधुपेय-ग्रहण करने हेतु बुलाया गया 


न राअ»त, क्या, ॥:७कपुमान हताभाप५+ अआधा+ाज बसा ०७००3 4#एर॥५७५५ आानर++न४+ अमाकपणक नरक 3े+३»७७»७»..९०%०नपानक .पनमनकनन भारमणकथकक सााभा भिममकााक भधन्‍ायााा# ३००माक 


हर मैक्समूलर एफ., द सिक्स सिस्टम्स ऑफ इन्डियन फिलॉसॉफी, पू. 40 
95 वब्लेस्की आर.जे.ज्वी., एनसाइक्लोपीडिया ऑफ रिलीजन, वाल्यूम-44, पृ. 436 
७: कै के जप 0 74६७८४९७ 38 50८४ 45 ६९ 6&987१]7650 :०४५ए 


0० ०८८१८ न 38 6 5 8 8 द 
डॉ राधादृष्णन एस., इन्डियन फिलॉसॉफी, भाग-4, पृ. 73 


द | कप /करादशैरिह देवें बे है! ु 
2 . आ नाख्त्या जिभिरकादशीरह देवेभियात मधुपेयमश्विनां। ऋ. व.34.44 
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है । अन्यत्र। अग्नि से 33 देवों को साथ लेकर आने की प्रार्थना की गई है । ऋग्वेद में ही एक 
स्थल” पर देवताओं को तीन स्थानों पर ग्यारह-ग्यारह संख्याओं में प्रतिष्ठित कर के उनसे यज्ञ को 
स्वीकार करने की प्रार्थना की गई है । एक अन्य मन्त्र” में अग्नि से सपत्नीक 33 देवताओं को यज्ञ 
में लाकर उनके साथ सोमरस का आनन्द लेने की प्रार्थना की गई है । इन संख्याओं के विपरीत एक 


«६ ४७४७४०५७७७ ६+नः तय शक 4० रना>स नम ७ ७०. 


स्थान पर कहा गया है कि (5339 देवताओं ने अग्नि की पूजा की । शकुन्तला ने निम्नलिखित 
अल र मियकमद चल 25 जल पक 

देवताओं को ऋग्वेद में प्रधान रूप से उल्लिखित माना है - इन्द्र, अग्नि, सोम, वायु, सूर्य, मित्र, वरुण, 

विष्पु, उषा, अश्विनुद्दय, पूषा, रुद्र, प्रजापति, यम, पर्जन्य, अर्यमा, मरुद्गण, ब्रह्मपस्पति या बृहस्पति, 





सरस्वती, अदिति, आदित्यगष, ऋभुगण, इला, त्वष्टा, सविता, इन्द्रापी, वरुणानी, आग्नेयी, वसुगष, 
मातरिश्वा, वैश्वानर तथा भारती ।”? वस्तुतः देवताओं की संख्या चाहे जितनी स्वीकार की जाए, किन्तु 
एक तथ्य तो सुस्‍्पष्ट है कि ऋग्वेद में बहुत से देवताओं की स्तुतियाँ की गई हैं । इनमें से सभी 
नहीं तो अधिकांश देवता प्राकृतिक शक्तियों के मूर्त रूप में प्रतिष्ठित हैं । भारतीय आर्य ऋषियों का इन 
प्राकृतिक उपादानों को देवत्व प्रदान करना एक मनोवैज्ञानिक आवश्यकता थी, क्योंकि ऐसे समय में जब 
वे प्रथमतः सभी दृष्ट भौतिक पदार्थों में अलौकिक शक्ति की भावना कर रहे थे उनसे किसी एक 
देवता के अस्तित्व पर विश्वास करने की अपेक्षा नहीं की जा रुकती । किसी भी सरूभ्यता के विकास 
के प्रथम चरण में आसपास के पर्यावरण तथा भौतिक पदार्थों एवं शक्तियों का महत्त्वपूर्ण स्थान होता है। 
इनकी आवश्यकता दैनिक जीवन में पड़ती रहती है । कुछ स्थितियों में इनका प्रत्यक्ष भी नहीं किया 
जा सकता तथा इनकी गति के रहस्य को भी नहीं उद्घाटित किया जा सकता । ऐसी परिस्थिति में 


१७७/७७७/७७७/७७/७७४/७७/ए७७७४७ी रा आम अी  हु आजम कमी जलन लक दज की की न्निनि मिल 


ला मा 
55 - तान्‌ रॉहिदश्व गिर्वणस्‌ शतमावह । (ऋ.4.45 .2) 
वि दिव्येकाद | | [ 
2, ये देवासो दिव्येकादश स्थ पृथिव्यामध्येकादश स्थ । 


282 4 6 | यज्ञमिमं | द 
अप्सु क्षितों महिनैकादश स्थ ते देवासो यज्ञमिमं जुषध्वम्‌ू । (ऋ.4.439. 44) 
3. ह5 8679 द 
। ज्रिंजच् । 
ह त्रीष शरता त्रीसह स्भाण्यरिनं त्रिंशच्च देवा नव चासपर्यन । (ऋ.3.9.9) 


5. शकुन्तला आर., एस्पिरेशन्स फ्राम ए फ्रेश वर्ल्ड, पृष्ठ 28 
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उन्हें दैवी शक्ति मानते हुए उनसे अपने सड़-कट में साहास्य की याचना करना युक्तियुकत प्रतीत होता है। 
वैदिक ऋषियों ने प्रात:काल पूर्दी क्षितिज से सूर्य को निकलते हुए देखा, जो अन्धकार का नाश कर 
_ रहा था । इस पर उन्हें अवश्य आश्चर्य हुआ होगा । यही नहीं, उन्होंने सूर्य को बिना किसी पक्षपात 
के ही सर्वत्र अपनी किरणों को विकीर्ण करते हुए भी देखा । यह क्रम प्रतिदिन चलता था । इसकी 
गति को रोकने में एक क्षण के लिए भी कोई समर्थ नहीं प्रतीत होता था । ऋषियों ने इन सब 
वैशिष्ट्यों पर विचार किया । उन्होंने देखा कि सविता स्वर्षिम रथ पर बैठकर कृष्णमय अन्तरिक्ष से 
होता हुआ, देवताओं तथा मनुष्यों को अपने-अपने कार्यों में प्रवृत्त करता हुआ समस्त लोकों को देखते 
हुए आ रहा है | वह अपनी महिमा से तीन बार अन्तरिक्ष के चारों ओर, तीन बार प्रकाशवान्‌ तीनों 
लोकों के चारों ओर, तीन बार द्युलोक के चारों ओर तथा तीन बार पृथिवी के चारों ओर व्याप्त रहता 
है ।“ वह सबसे पहले देवताओं को अमरता, हविः प्रदाता को प्रकाश तथा मनुष्यों को लम्बा जीवन 
प्रदान करता है |“ उन्होंने देखा कि सविता ने (ऑनन्‍तोदवार पृथिवी को स्थिर किया है तथा बिना स्तम्भ 
के ही युलोक को धारप किया है ।* वह प्रभूत धन वाला है तथा जंगम एवं स्थावर दोनों को 
नियन्त्रित करता है ।? इस प्रकार के सविता को ऋषियों ने एक महत्त्वपूर्ण तत्त्व मानते हुए उससे 


अपने कल्याणषादि की याचना की । 


इसी प्रकार उन्होंने देखा कि जब पर्जन्य अपने जल से पृथिवी की रक्षा करता है, उस 
समय वृष्टि के लिए हवाएँ चलती हैं, बिजलियाँ गिरती हैं, वनस्पतियाँ अड्‌.कुरित होती हैं, अन्तरिक्ष जल 


_ की बूँदों को टपकाता है तथा भूमि सारे संसार के हित-साधन में समर्थ हो जाती है?, अतः पर्जन्य 


| सो | निवेशयन्नमृत मर्त्य । 
हर आ कृष्पेन रजसा वर्तेमानों निवेशयन्नुमृतं मर्त्व च । 


| मल, हे 
हिरण्ययेन सविता रथेना देवों याति भुवनानि पश्यन्‌ ।। (ऋ.(.35.2) 


90, ऋ., 4.53.5. 

5 ऋ., 4.54.2. 

4. सविता यन्त्र पृथिवीमरम्णादस्कम्भने सविता द्यामदृंहत | (ऋ.. 40,449. 4) 
5. बृहत्सुम्त: प्रसवीता निवेशनों जगत: स्थातुरुभयस्य यो वशी । 


स नो देव: रुविता शर्म यच्छत्वस्मे क्षयौय त्रिवरूथमंहस (;६. 4.53.6) 
6... प्र वाता वान्ति पतयन्ति विद्युत उदोषधीर्जिहते पिन्वते स्व: । 
द . इरा विश्वस्मै भुवनाय जायते यत्पर्जन्य: पृथिवी रेतसावति ।। (ऋ. 5.83.4) 


23 
के गुणों से अभिभूत होकर वे उसे देवत्व प्रदान करते हुए उसकी स्तुति करने लगे । 


दैनिक जीवन में अग्नि का बहुत महत्त्व है । वैदिक ऋषि अग्नि के विविध उत्पत्ति- 
स्थलों से अभिज्ञ थे । एक मन्त्र! में उन्होंने उसे यज्ञीय दिवसों में उत्पन्न होने वाला, सर्वत्र दीप्यमान, 
जलों से वैद्युताग्नि या वडवानल के रूप में उत्पन्न होने वाला, मेघ या पत्थरों से उत्पन्न होने वाला, 
वनों से दावानल के रूप में उत्पन्न होने वाला तथा औषधियों से वैश्वानर के रूप में उत्पन्न होने 
वाला कहा है । इस प्रकार उन्होंने अग्नि को भी एक अलौकिक शक्ति के रूप में जाना तथा उसे 


देवता मानते हुए उसकी स्तुतियों की । 


यद्यपि ऋषियों ने विविध प्राकृतिक उपादानों की पूजा की, किन्तु यदि सूक्ष्म दृष्टि से 
विचार किया जाए तो ज्ञात होता है कि उन्होंने स्थूल रूप से उन उपादानों की पूजा न करके उनके 
अन्दर निहित शक्तियों को अपनी आराधना का विषय बनाया । उन्होंने न तो सूर्य की किरणों, न वृष्टि 
करने वाले अन्तरिक्ष, न वेदी में प्रदीप्त अग्नि, न नदी के जलों और न चन्द्रमा के प्रकाश की आराधना 
की, बल्कि इन सभी के अन्दर निहित शक्ति को पूजा, जिसके द्वारा ये सभी उपादान क्रियाशील होते 
हैं । प्राकृतिक शक्तियों का ही वैदिक देवता के रूप में मानवीकरण होना उनके नामों से ही स्पष्ट 
हो जाता है । इन नामों से एक साथ ही वह विशेष भौतिक पदार्थ तथा उसके अन्दर की निहित 
अदृष्ट शक्ति, दोनों ध्वनित हो जाते हैं । जैसे - अग्नि एक द्रव्य तथा देवता दोनों का ही नाम है, 
जिसे ऋषियों ने अदृष्ट शक्ति के रूप में पूजा । इसी प्रकार सूर्य, उषा तथा वायु भी वैदिक देवता तथा 
भौतिक पदार्थ दोनों के ही नाम हैं । 


[ग एकाधिदेववाद ( मद्ाप्रठप्रप्रछठा 50) 


यह शब्द अंग्रेजी के "हीनोथीज्म" का हिन्दी अनुवाद है । बहुसंख्यक विद्वानों” ने. इस 


!. त्वम॑ग्ने चुमिस्त्वर्माशुशुक्षणिस्त्वमद्भ्य: त्वमश्म॑नस्परिं । 

त्वं व्नेभ्यस्त्वमोष॑धी भ्य: हे गली नूपते जायसे शुरचि: 3 02887 
[क उपाध्याय, बलदेव - वैदिक साहित्य और संस्कृति, पृष्ठ 484. 
|ख देवराज, न.कि. - दर्शनशास्त्र का इतिहास, पृष्ठ 46. क्‍ 
! 


[ग! शर्मा, गणेशदत्त, 5ग्वेद में दार्शनिक तत्त्व, पृष्ठ 7 एवं 86. 
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शब्द को मूल रूप में ही प्रयुक्‍त किया है । हिरियनना ने इसका अनुवाद "एकाधिदेववाद'" किया है । ग 
प्रो. ब्लुमफील्ड ने इसे "अवसरवादी एकेश्वरवाद"“ (099०£६८००व 8५-॥4०8०६४०7 870) की सऊज्ञा 
दी है, जिसका अनुसरण हिरियन्ना> एवं डॉ.देवराज” ने भी किया है । हीनोथीज़्म शब्द की उत्पत्ति 
ग्रीक भाषा के दो शब्दों - हीनोस (७४०७) और थीयोस (7४००७) के योग से हुई है, 
क्रमशः जिनका अर्थ "एक" और "ईश्वर" होता है ।2 सर्वप्रथम इस शब्द का प्रयोग प्रो.मैक्समूलर ने 
किया । इसी अर्थ, में उन्होंने एक अन्य शब्द कथेनोथीज़्म (9६४९४००६४७१७॥४) का भी प्रयोग 
किया है, जो ग्रीक भाषा के ही कथ हेना (5८४ '४७४४७) शब्द से निष्पन्न हुआ है, जिसका 
अर्थ, "क्रमशः" (065० 9४9 ०४० )? होता है । व्स्तुतः मैक्समूलर ने इसका प्रयोग ऋग्वेद के 
देवताओं के एक विशेष पक्ष को प्रस्तुत करने के लिए किया । यह सामान्य रूप से दृष्टिगोचर होता 
है कि वेदों में देवताओं को कई नामों से आहूत किया गया है, यथा - अगिन, सूर्य, उषसू, मरुद्‌गण, 
पृथ्वी, आप: नदी इत्यादि । कुछ देवता तो प्रकृति से नितान्त सम्बद्ध हैं, जैसे - वरुण, मित्र, इन्द्र, 
अदिति इत्यादि । प्रत्येक देवता को सत्य, सर्वोच्च और पूर्ष प्रतिपादित किया गया है । ये देव एक 
दूसरे के अधिकारों से सीमित नहीं किये गए हैं । 


वैदिक ऋषियों ने किसी भी देवता का आह्वान करते समय उसके गुणगान में तन्‍्मय होकर 
उसे पराकाष्ठा तक पहुँचा दिया । जैसे, यदि इन्द्र को ही लिया जाए तो एक स्थल पर ऋषि ने 
उसे देव तथा मानव जातियों का नायक कहा है।” अन्यत्र उसे ही सम्पूर्ण विश्व का एकमात्र राजा भी 


बताया गया है ।” वह सम्राट्‌ के रूप में भी निर्ॉपित किया गया है ।” इसी प्रकार वरुण की स्तुति 


१७७७/७७७७७७७/७७७/७७७शोी७र ७७७७७ ही कलह आय लक लकी नवमी 


९ हिरियन्ना, एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा (हिन्दी अनुवाद), पृष्ठ 37. 
५ डॉ. ब्लूमफील्ड एम. - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 489. 

3. हिरियन्ता एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा (हिन्दी अनुवाद), पृष्ठ 37. 
4. देवराज, न.कि. - दर्शनशास्त्र का इतिहास, पृष्ठ 47. 
5. यूसा, मिचिको, दि एनसाइक्लोपीडिया ऑप रिलीजन, वाल्यूम 6, पृष्ठ 266. क्‍ 
6. वही, पृष्ठ 266 

7, इन्द्र क्षितीनामसि मानुषीणां विशां दैवीनामुतपूर्वयावा | (ऋ. 3.34.2) 

8. एको विश्वस्य भुवनस्य राजा । (ऋ. 3.46.2) 


9. भुव: सम्राडिन्द्र सत्ययोनि: । (ऋ. 4.49.2) 
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पर समय उसे भी सम्पूर्ण संसार के राजा के पद पर प्रतिष्ठित किया गया है ।/ एक स्थल पर अगिन 
को ही विभिन्‍न स्थितियों में वरुष, मित्र और इन्द्र के रूप में तथा यहाँ तक कि सभी देवताओं को 
उसमें ही निहित बताया गया है ।“ यही स्थिति अन्य देवों की भी है । 


ऋग्वेद की उपर्युक्त प्रवृत्ति को ही मैक्समूलर ने "हीनोथीज्म" कहा है । उनके अनुसार 
इसका अर्थ है - "कुछ समय के लिए अन्य समस्त देवताओं को भुलाकर इन्द्र, अग्नि एवं वरुष आदि 
में से किसे भी एक देवता का एकमात्र दिव्य सत्ता के रूप में आह्वान करना ।" ४ उन्होंने अन्यत्र इस 
णब्द की उपयोगिता सिद्ध करते हुए कहा है कि यह छोटा सा शब्द दो विचारधाराओं के भेद को 
निश्चित रूप से स्पष्ट करने में पूर्णतः समर्थ है, जिनमें प्रथम "मोनोथीज्म" अर्थात्‌ "एकमात्र देवता की 


आराधना करना" (१४७ ७४०:257949 ०६ ०४१)५9 ०४७० 5००१)और द्वितीय "हीनोथीज्म" अर्थात्‌ "किसी 


कब्ज 


एक देवता की आराधना करना" (ज्र०:57949 ०£ 5470976 5०4७) ठ्ठै। क उन्हीं के शब्दों में इसे 
इस प्रकार स्पष्ट किया जा सकता है - “प्रथम प्रकार का एकत्व वह है, जो बहुत्व की भावना को 
पृथक नहीं करता है [हीनोथीज्म| और दूसरे प्रकार का एकत्व वह है जो बहुत्व की भावना को 
पृथक करता है [मोनोथीज़्म[ ।2 


ऋग्वेद में विभिन्‍न देवताओं को अन्य देवताओं के अधीन भी निरूपित किया गयाहै याहै |. 
वन को विष्णु के समक्ष नतमस्तक बताया 
अल न यश नकल टन कल रवलल न तट हट पटल ग लेप लत कटल 









जैसे > व्रुष ँ और सूर्य इन्द्र के अधीन हैं ।? वरुण और अं 











गया है । (के अन्य मन्त्र के अनुसार इन्द्र, मित्र, वरुण, अर्यमा तथा रुद्र, रूविता के नियमों का 


बन बन पान पे ० ७२««+ रमन सन«के मेनन न«ंप> मानने के जनम नाम बने ०० >«ंन २ समन अरलेन 2०० ७२० <ना» >अजन ० 
| ( 
हर तेन विश्वस्यु भुवनस्य राजा । (ऋ. 5.85.3) 


2. त्वमग्ने वरुणो जायसे यत्त्वं मित्रों भवसि यत्समिद्ध 
त्वे विश्वे सहस्स्पुत्र देवास्त्वमिन्द्रों दाशुषे मर्त्याय ।। (ऋ. 5.3.4) 
मैक्समूलर - द सिक्स सिस्टम्स ऑफ इन्डियन फिलॉसफी, पृष्ठ 40. 


(3 
] 


3 मैक्समूलर - इन्डिया, ह्वाट कैन इट टीच अस ? पृष्ठ 446-447 . 
5. 76४९ 48 ०786 ऊकवंतसस्‍तव 56 5607676538 प्रा ८०० त5०5 7०८ 2%४०]७०१८ 


६6९ वंवे&व 07 एॉीपडवगी45७ए (4 .,७-)९०००८४०३७४॥॥) ; ६३९४९ 4३8 
व]07006४ ज्र]30070 5065 (३ .,७.70/070४5)24 570 ) द 


मैक्समूलर - सेलेक्टेड एसेज ऑन लैंगुएज, माइथोलॉजी एन्‍्ड रिलीजन, भाग 2 पृष्ठ 445 
6 5, आल 50] 


ही ऋ. 4.456.4. 
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उल्लंघन नहीं कर सकते । इस प्रकार वैदिक देवता पूर्पतः स्वायत्त नहीं हैं । इसी आधार पर 
"हीनोथीज्म' के अन्तर्गत मैक्समूलर द्वारा किसी विशेष देवता की सर्वोच्चता के प्रतिपादन को मैक्डॉनल 
ने स्वीकार नहीं किया है । उनके अनुसार हीनोथीज्म केवल देखने में ही लगता है, वह कोई 


वास्तविकता नहीं है ।“ 


यदि मैक्समूलर की विचारधारा का सूक्ष्म अध्ययन किया जाए तो पता चलता है कि 
"हीनोथीज्म' के अन्तर्गत "मोनोथीज्म" और "पोलीथीज्म" दोनों ही समाहित हैं । जब हीनोथीज्म 
"देवत्व" को "एक" के रूप में प्रतिपादित करता है, तो चहाँ '"मोनोथीज्म" की झलक दिखाई देती है 
और जब यह "'देवत्व' को "ईश्वर" के रूप में प्रतिपादित करते हुए देवी तथा देवताओं के रूप में 
उनके बहुत्व को प्रतिपादित करता है तो वहाँ "पोलीथीज्म" स्पष्टतः परिलक्षित होता है । यद्यपि 
इसके अन्तर्गत अनेक देवता दृष्टिगत होते हैं, किन्तु इसकी विशेषता यह है कि इसमें प्रत्येक देवता 
"सर्वोच्च रूप में प्रतिष्ठित है । "हीनोथीज्म'' के इस स्वरूप को मानव-मन की, विभिन्‍नताओं को 
समेंकित करने की स्वाभाविक प्रवृत्ति के परिणाम के रूप में भी स्वीकार किया जा सकता है । यद्यपि 
यह कहना कठिन होगा कि यह एकता "एकत्ववादी" है या "एकदेववादी", तथापि चिन्तन को इसका 
आधार मानने पर इसे 'एकत्ववादी' और भक्तिभावना पर आधारित मानने पर "एकदेववादी” कहा जा 
सकता है । इसमें देवता बदलते रहते हैं । एक के बाद दूसरा देवता आता है और उसका गुणगान 
होने लगता है । यहाँ तक कि पूर्व में स्तुत देवता के गुण, प्रकृत में भी आरोपित किये जाते हैं । 
इसके कारण केवल विशेषष के आधार पर कभी-कभी देवताओं को पहचान पाना कठिन हो जाता है । 
सम्भवतः इसीलिए ब्लूमफील्ड ने "हीनोथीज्म' को परिपक्व “'पोलीथीज्म' माना है, जो हमें "आवसरिक 
एकेश्वरवाद” की ओर ले जाता है, जिसमें प्रत्येक देवता राजपद प्राप्त करता है, किन्तु उनमें से कोई 


भी इसे लम्बे समय तक धारण नहीं कर पाता ।2 


उलअममतान, #रछ७ अपमान सापम+»#क पेपमलेममाा।.पहएसाा७७+.सार02०आा...साबमदकमीक.वन-+भभकः.2वा+पनपातका वालजरककत पद» पाकर विानाबाराए.पआकआ3४८9७,...पक+3७०४....जमा++के,.. फफमफनपा.सफअ+अक,. ०००५७. ++पकनकत.. आस" *रपएा48७. पा व- चीाभयाम+ समन, 


| | । द 
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2. मैक्डॉनल ए.ए. - वैदिक माइथोलॉजी, पृष्ठ 46-47 . द 
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ब्लूमफील्ड एम., द रिलीजन ऑफ दी वेद, पृष्ठ 499. 
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इस सम्बन्ध में एक बात और यह कहीं जा सकती है कि "हीनोथीज्म'" कोरी कल्पना 
या मात्र सम्भावना पर आधारित कोई धुंधला स्वरूप नहीं है, बल्कि यह आराधक ऋषि की किसी देवता 
की उपस्थिति तथा उसके व्यक्ति-पक्ष की स्पष्ट अनुभूति का परिषाम है, जिसके प्रति वह सर्मर्पित है । 
आराधक के विषय में यह नहीं कहा जा सकता कि वह अन्य देवताओं को कम मानता है, बल्कि 
यही कहना उचित है कि वह प्रस्तुत देवता को अपेक्षाकृत अधिक मानता है । डॉ.बोस ने "हीनोथीज्म' 
को "अनेक में एक का विधान" माना है | सारांश रूप में यह कहा जा सकता है कि "हीनोथीज्म'" 
में "देवत्व" के प्रति एक सामान्य भक्तिभावपूर्ण मानसिकता है और वह देवताओं के बदल जाने पर भी 
परिवर्तित नहीं होती । 


(घा एकदेववाद (#०0प्रणफ्रष्टा 50) 

"एकदेववाद" अंग्रेजी के "मोनोथीइज्म" शब्द का हिन्दी अनुवाद है । यह ग्रीक भाषा के 
दो शब्दों - "मोनों (४०४०) तथा "थीयोस'" ("४४७०५ )के योग से बना है, जिनका अर्थ क्रमश: 'एक 
ही (547५०)और "देवता" (5००) होता है ।“ यदि "सिंगल" शब्द पर विचार किया जाए तो 
इसका अर्थ होगा - किसी एक देवता में ही विश्वास करना । यह धर्म तथा दर्शन दोनों से जुड़ा हुआ 
है तथा इसके अनुसार ईश्वर को एक, पूर्ष, निर्विकार या अपरिवर्तनशील ( 7ए्रश०७५३४०१8 ), बिना किसी 
उपादान के ही जगत्‌ का द्रष्टा, जगतु से भिन्‍न, पूरी शक्ति के साथ जगतु में अन्तर्भूत (77ए०१976०), 
वैयक्तिक तथा समस्त रुष्टों के द्वारा पूज्य माना गया है | इस प्रकार एकदेववाद समस्त देवों की 
एकता के रूप में एक ऐसे देव की प्रतिष्ठा करता है, जो अपनी इच्छा से सब कुछ उत्पन्न करता है 


4. ॥ग'फ& टप्त६ 674 £+7४ 076 रा िवा५ . 

डॉ.बोस, ए.सी. - द कॉल ऑफ दी वेदाज, पृष्ठ 24. 

लुडविग, थियोडोर एम. - दी एनसाइक्लोपीडिया ऑफ रिलीजन, वाल्यूम 40, पृष्ठ 68... 
3३ वही, पृष्ठ 69. 


के 


तथा उस पर शासन करता है । इसके अतिरिक्त यह अनेक देवों के अस्तित्व का निषेध भी करता है। 
 लुड॒विग/ के अनुसार "मोनोथीज्म" एक ही देव को सर्वोच्च ग़नकर सबको इसकी अधीनता में स्वीकार 


करता है । 


डॉ.ए. सी.बोस” ने एकदेववाद के लिए आठ विशेषताओं का होना प्रतिपादित किया है, 
जो इस प्रकार हैं - एकदेववादी देव एक दैवी पुरुष है । उसे पुलिड.ग ही होना चाहिए । सृष्टि से 
उसका सम्बन्ध पिता के रूप में होना चाहिए । वह न केवल पिता, अपितु पितर या आदिपुरुष के रूप 
में प्रतिष्ठित होना चाहिए । उसका निवास्स्थान स्वर्ग में होना चाहिए । उसे सबका शासक होना 
चाहिए तथा सबके सम्राट के रूप में होना चाहिए । किसी आसुरी शक्ति को उसका स्वाभाविक शत्रु 
होना चाहिए । अन्तत: सबका निर्विवाद रूप से पूर्ष सम्राट होने के कारण सभी को उसकी इच्छा के 
बारे में जानकर उसी के अनुसार अपना जीवन-यापन करना चाहिए । अपनी इच्छा को मानव तक 


सम्प्रेषित करने के लिए वह अपने दूत पृथ्वी पर भेजता रहता है । 


जहाँ तक ऋग्वेद का सम्बन्ध है, उसमें "एकदेववाद'" के लिए बताई गई उपयुक्त बातों 
में से एक-दो बातें ही मिल सकती हैं । वस्तुतः ये सारी विशेषताएँ यहूदी, ईसाई तथा मुस्लिम धर्म 
एवं दर्शन को दृष्टि में रखकर निर्धारित की हुई प्रतीत होती हैं, क्योंकि ऋग्वेद का धर्म एवं दर्शन इन 
. सबसे प्राचीन होने के साथही साथ उन्नत विचारों से मण्डित भी है । उसमें देव-विषयक विचारों की 
कोई निश्चित विभाजक॑ रेखा नहीं खींची गई है । हर ढंग के विचार भिन्‍न-भिन्‍न स्थलों पर 
दृष्टिगोचर होते रहते हैं ।यहाँ तक कि जिन तत्त्वों को किसी विद्वान ने "एकदेववादी" माना है 
उन्हीं को दूसरों ने एकत्ववादी माना है | जैसे - ऋग्वेद के एक प्रसिद्ध मन्त्र, ' 'एक सद्‌ विप्रा बहुधा 
वंदन्ति" क्रो प्रो.हिरियन्ना' ने एकदेववाद का उदाहरण माना है, जबकि इसे ही डॉ. राधाकृष्णन ने 
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लुडविग, थियोडोर एम.- दी एनसाइक्लोपीडिया ऑफ रिलीजन, वाल्यूम 40, पृष्ठ 72. 

बोस, ए.सी. - दी कॉल ऑफ दी वेदाज, पृष्ठ 47-24 

3. ऋग्वेद, 4.464 . 46 

4. हिरियन्ना एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा, पृष्ठ 38 

है डॉ. राधाकृष्णन्‌ - भारतीय दर्शन, प्रथम भाग, पृष्ठ 85. 


हे 
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अद्वैतवाद के उदाहरण के रूप में उद्धृत किया है । यहाँ कुछ मन्त्रों पर विचार किया जा रहा है, जो 
मेरी दृष्टि में एकदेवतावादी विचारधारा को अपने अन्दर समाहित किये हुए हैं । ऋग्वेद के द्वितीय 
मण्डल में विभित्न देवताओं का अग्नि में ही अन्‍्तर्भाव कर के अग्नि को एकमात्रदेव के रूप में 
प्रतिष्ठित किया गया है । उसे ही इन्द्र, विष्णु, ब्रह्मा, वरुण, मित्र, अयमा तथा अंश के रूप में स्वीकारा 
गया है ।+ एक अन्य मन्त्र में अदिति को द्युलोक कहा गया है । अदिति को ही अन्तरिक्ष भी कहा 
गया है । उसे माता, पिता तथा पुत्र के रूप में भी निरूपित किया गया है । इसके अतिरिक्त उसे 
समस्त देवताओं तथा पञ्चजनों के रूप में भी माना गया है । अन्ततः उसे जाति [जन्म| तथा जनित्व 
[जनन-परम्परा] के रूप में भी स्वीकार किया गया है ।“ इस प्रकार अदिति में ही न केवल सारे देव, 
अपितु समग्र सृष्टि भी अन्तर्भूत है । देवताओं की इस एकीकरण की परम्परा में विश्वकर्मा का भी 
प्रमुख स्थान है । यह प्रारम्भ में इन्द्र तथा सूर्य के विशेषण के रूप में प्रयुक्त है, किन्तु आगे चलकर 
इसे न केवल एक स्वतनत्र देव के रूप में ही, अपितु एकमात्र देव के रूप में प्रतिष्ठित किया गया है । 
इसे दो सूक्त समर्पित किये गए हैं । शाब्दिक रूप से भी विश्वकर्मा का अर्थ "सबको बनाने वाला" 
होता है । वह सर्वद्रष्टा है । उसकी आँखें सब (बर्फ हैं, उसके मुख सब (“गह) हैं, उसकी भुजाएँ 


सर्व तरफ, 


तथा पैर तरफ , हैं । वह द्युलोक और पृथिवीलोक को अपनी विशाल भुजाओं तथा पंखों से उत्पन्न 


करता है ।* इस प्रकार वह एकमात्र देव के रूप में प्रतिष्ठित है । एक अन्य मन्त्र में यह कहा 


गया है कि वह विश्वकर्मा हम सबका रक्षक एवं पिता है । वह सबका म्रष्टा एवं देवताओं को नाम 


| । ;ृक्‍ | ; | | । 
ही का त्वमग्न्‌ इन्द्रो वृषभ: सतामसि त्वं विष्णुरुरुगायोनमस्य: । 
त्वं ब्रह्मा रयिविद्ब्रह्मणस्पते त्वं विधर्त: सचसे पुरंध्या ।। (ऋ. 2.4.3) 


!ख| त्वमग्ने राजा वरुपो धृतव्रतस्त्व॑ मित्रो भवसि दस्म इंडय 






त्वमर्यमा सत्पतियस्य र भुज त्वमंशो विदथे देव भाजयु ।। (ऋ. 2.4.4) 
2 अदितिद्यौरदित्रिन्तरिक्षमदिति्माता स पिता स पुत्र 
... विश्वेदेवा अदिति: पञ्च॒जना अदितिर्जातमदितिर्जनित्वम्‌ ।। (ऋ. 4.89.40) 
3. ऋग्वेद0 .84 तथा 82 
4... विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतो मुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात॒ । 


से बाहुभ्यां धमति स पतजत्रैद्यवाभूमी जनयन्देव एक: ।। (ऋ. 40.8.3) 


प्रदान करने वाला है, वह एक है तथा सभी जिज्ञासा शान्त करने हेतु उसके पास जाते हैं । कं 


ऋग्वेद की एकेश्वरवादी प्रवृत्ति के अन्तर्गत हिरण्यगर्भ का महत्वपूर्ण स्थान है । प्रजापति 
के साथ इसकी एकरूपता भी प्रतिपादित की गई है ।“ वस्तुतः यह प्रकृति की सर्जनात्मक शक्ति का 
पुरुषीकृत स्वरूप है । उसे प्राणिमात्र का अद्वितीय स्वामी तथा चुलोक एवं पृथिवी को धारण करने वाला 
बताया गया है ।> आगे चलकर उसे सर्वोच्च देव के रूप में प्रतिष्ठित करते हुए कहा गया है कि - 
हे प्रजापति | तुम्हारे अतिरिक्त कोई दूसरा देव इन समस्त उत्पन्न पदार्थों को व्याप्त नहीं किया है। कु 


ऋग्वेद का पुरुष सृक्त” अपनी दार्शनिक एवं याज्ञिक महत्ता के लिए विश्व-विश्रुत है । 
उसमें पुरुष को ही समस्त उत्पन्न हो चुके तथा भविष्य में उत्पन्न होने वाले पदार्थों के रूप में देखा 
गया है । उसे अमरता अर्थात्‌ देवों के स्वामी के रूप में भी स्वीकार किया गया है ।? इस प्रकार 
पुरुष एकमात्र देव के रूप में निर्ख्पत है । वह प्रकृति से अभिन्‍न है । वह सृष्टि के कष-कण में 
व्याप्त है । सम्भवतः पुरुष के इसी स्वरूप के कारण कुछ विद्वानों ने इसे सर्वेश्वरवाद का प्रतीक 


माना है | ब्लूमफील्ड” ने पुरुषसूकत में एकदेववादी सर्वेश्वरवाद (80०0०६॥४७4864० 947५॥७व 870) 


अल वैलाममंभव नाम भंकोक- ५2७ अअपाक-म(. कडरनावनरनता पक. नयकमन+.. फायाापालीन. नकालपारतप+.सक॑फकम बा डनननटनकाका .अमनपपा।. फावाजा.पनककमना,.पिसयानकपती+. “नल. सवार... रा .+द2अक॥. समा 'मनछअपमती,.ककोमकान- पथराव अक्लननस्‍कब, 


हे यो ने: पिता जनिता यो विधाता धामानि वेद भुवनानि विश्वा । 

यो देवानां नामधा एक एव त॑ प्रश्न भुवना यन्त्यन्या ।। (ऋ. 40.82.3) 
2. तैत्तिरीय संहिता - 5.5.4.2. 
3. हि रण्यगर्भ: समवर्तताग्रे भूतस्य जात: पतिरेक आसीत्‌ । 

स दाधार पृथिवी द्यामुतेमां कस्मैं देवाय ह॒विषा विधेम ।॥ (ऋ.,. 40.424.4) 
4. प्रजापते. न त्वदेतान्यन्यो विश्वा जातानि परि ता बभूव । (ऋ. 40.424.40) 
कै; ऋग्वेद 40.90. 
हे पुरुष एवेद॑ सर्व यद्भूत॑ यच्च भव्यम्‌ | 


उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ।। (ऋ. 0.90.2) 
7. [क] हिरियनना एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा, पृष्ठ 38. 
खा] उपाध्याय बलदेव - वैदिक साहित्य और संस्कृति, पृष्ठ 484. 
28] ब्लूमफील्ड मोरिस - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 242. 
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का सिद्धान्त माना है । सूकक्‍त में पुरुष को एक देवता के रूप में प्रतिपादित करते हुए उसे सम्पूर्ण 
सृष्टि में अनुस्यूत बताया गया है । इसीलिए मैंने इसे एकदेववादी प्रवृत्ति के चरम निदर्शन के रूप में 
स्वीकार किया है । हाँ, इतना अवश्य कहा जा सकता है कि यह सुकत हमें अन्य देवों या सूकतों की 


अपेक्षा एकत्ववाद या अद्वदैतवाद के अधिक निकट ले जाता है । 


प्रकृत एकेश्वरवादी प्रवृत्ति हमें इन्द्र को समर्पित सूक्तों में भी उपलब्ध होती है । एक 
स्थान पर कहा गया है कि इन्द्र अपनी शक्तियों के द्वारा नाना रूपों को धारण कर लेते हैं । उन्हीं 
में समस्त देवता निहित हैं । कुछ सुकतों” में बृहस्पति को भी एकमात्र देव के रूप में स्वीकार किया 
गया है । उपर्युक्त विवेचन के आधार पर यह कहा जा सकता है कि ऋग्वैदिक काल में ही आर्यों ने 
अपने बहुदेववादी सिद्धान्त को एकदेववाद में परिणत कर लिया था । इसी स्वरूप को मैक्डॉनेल” ने 
बहुदेववादी एकेश्वरवाद [पॉलीथीइस्टिक मोनोथीइज्म की सऊ्ज्ञा दी है । म्योर ने अपनी पुस्तक में 
एम. पिक्टेट के मत को उद्धृत करते हुए लिखा है - आर्य धर्म का आरम्भिकतम रूप एकेश्वरवादी था 
जो बाद में अनेकदेवतावादी बन गया ।“ वस्तुत: विभिन्‍न देववादी प्रवृत्तियाँ विकास का प्रतिफल नहीं 
हैं बल्कि एक ही समय में भिन्‍न-भिन्‍त ऋषियों की पृथकृ-पृथक्‌ दृष्टि की परिचायक है । इन 
सिद्धान्तों में भेद पूर्णता या परिपक्वता की मात्रा के आधार पर न होकर पद्धति के आधार पर है । 
सभी वाद, विचार की विभिन्‍न प्रणालियों का प्रतिनिधित्व करते हैं । 


(डि.] वैदिक अद्ठैतवाद (पए्रड़णाट #0ए्डप) 58 08 #ठप्रा 58) 
ऋग्वेद की चरम देवात्मक प्रवृत्ति को पाश्चात्य विचारकों ने "मोनीज्म" की सजा्ज्ञा दी 


है । डॉ. राधाकृष्णनु” एवं आचार्य बलदेव उपाध्याय” ने इसे "अद्वैतवाद" तथा हिरियन्ना” ने "एकवाद" 


सककआ»- मा धा०ाआ के. धर आ2न..रममाात..धथामकाका था. थक अपमान. पासपनपकन्कः >एफाकलमाथको धरभााभमन भााथ७५वर3का 'लतजकमकका..09+400क्‍33+:..>:माश-आक,. साया उपर». पाए+उभााक,.. पकानममक. क्‍मरासाम७. मो. सि20+2७.९४कस्‍भक. सवा >रा+. पोलनमा. थम. कममनपनमक 3५० जकम, 


है इन्द्र मायाभि: पुरुरूप ईयते । (ऋ. 6.47.48) 

2... क्रग्वेद 40.74 तथा 72. द 

3. . मैक्डॉनेल - वैदिक माइथॉलोजी, पृष्ठ 46. 

4. म्योर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, वाल्यूम 5, पृष्ठ 442-420. 
० राधाकृष्पन्‌ - भारतीय दर्शन, भाग - ॥, पृष्ठ 84 एवं 84. 
हो उपाध्याय, बलदेव - वैदिक साहित्य और संस्कृति, पृष्ठ 484. 


हक हिरियनना - भारतीय दर्शन की रूपरेखा, पृष्ठ 39... 
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और गणेशदत्त शर्मा ने "एकत्ववाद" कहा है । "मोनीज्म" शब्द का प्रयोग विचारकों के उस वर्ग 
अथवा उन दार्शनिक प्रणालियों के लिए किया जाता है, जो सत्य की एकता पर बल देती हैं ।“ वस्तुतः 
ऋग्वेद में हमें जो एकत्व दृष्टिगत होता है वह देवताओं को लेकर है । उसके अनुसार एक ही 

देवता में सभी देवताओं का अस्तित्व स्वीकार किया गया है । अर्थात्‌ देवता अनेक हैं, किन्तु उनका 
क्‍ देवत्व एक है । उनके माध्यम से स्तोता परम तत्व की स्तुति करता है । आचार्य शड्‌-कर के 
अद्दैतवाद में मात्र देवता का ही एकत्व नहीं प्रतिपादित किया गया है, बल्कि उसमें पूरी सत्ता को एक 
बताते हुए जगत का मिथ्यात्व निरूपित किया गया है । उसी से भेद बताने के लिए यहाँ "वैदिक 


अद्वैतवाद' इस सऊज्ञा को रखा गया है । 


वैदिक अद्वैत को दो दृष्टिकोणों से देखा जा सकता है । पहला दृष्टिकोण आत्मगत हो 
सकता है, इसे हम विषयीगत भी कह सकते हैं । इसमें हम स्तोता ऋषि की मनोवृत्ति पर विचार 
करते हैं, जिससे पता चलता है कि प्रत्येक ऋक्‌ एक आध्यात्मिक और विनम्र मानसिकता से अनुप्राषित 
है । यह मनोवृत्ति तथा भावना उस समय भी परिवर्तित नहीं होती, जब कि विषय या देवता बदल 
जाता है । यही मनोवैज्ञानिक तत्व हमें एकत्व की ओर ले जाता है । दूसरा दृष्टिकोष विषयगत या 
वस्तुगत हो सकता है । य॑दे हम स्तोता की मनोवृत्ति पर विचार किये बिना उसके स्तुति के विषयों 
पर विचार करें तो हमें सामान्य रूप से बहुदेवात्मक प्रवृत्ति के दर्शन होते हैं । यहाँ यह भी 
विचारणीय है कि देवों के उस बहुत्व में भी उनकी स्तुति-प्रक्रिया भिन्‍न नहीं है । तात्पर्य यह है कि 
प्रत्येक देवता सदगुषों से ओतप्रोत है । स्तुतियों में उसे शुभ, हितकारी तथा नैतिक मानदण्डों के 
अनुसर्ता के रूप में चित्रित किया गया है । अतः इस दृष्टिकोण से विचार करने पर भी हमें एकत्ववाद 
की ही स्पष्ट प्रतीति होती है, न कि बहुदेववाद की । 
। शर्मा,गपेशदत्त - ऋग्वेद में दार्शनिक तत्त्व, पृष्ठ 88. 
25 "फल डा वंछ व पका १एए76व ६० 4 प्र८०0०० ०£ ६४5४७: ७ 

० ६० एम5]0509#4८०87 लक 750. शाए्रब5426. पा. 

०7९४९७४ ०४ प7४६७ ०६ ४७३११ ६०. " क्‍ क्‍ 


द एनसाइक्लोपीडिया ऑफ रिलीजन, वाल्यूम 40, पृष्ठ 57. 
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वस्तुतः: ईश्वर-सम्बन्धी किसी भी विचारधारा के निष्कर्ष के रूप में हमें एकत्ववाद 
पर जाकर अनिवार्य रूप से रुकना पड़ेगा । इसका मुख्य कारण यह है कि परम सत्ता केवल एक 
ही हो सकती है । यदि अनेक सत्ताओं को माना जाएगा, तो उसमें से कुछ को किसी के अधीन 
भी मानना ही पड़ेगा, फलतः: एक सत्ता का ही अस्तित्व हमारे समक्ष उपस्थित होगा । ज्यों-ज्यों 
जगत की आन्तरिक कार्य-प्रणाली तथा उसके स्वामी ईश्वर के स्वरूप की प्रक्रिया आगे बढ़ती है, 
अनेक देवता एक ईश्वर में प्रविष्ट हो जाते हैं । ऋग्वेद में ऋत की अवधारणा में जिस एकता के 
भाव का ज्ञान हुआ, वह भी अद्दैतवादी प्रवृत्ति का ही समर्थन करता है । यदि प्रकृति की 
अनेकविध और भिन्‍न-भिन्‍न घटनाओं के कारप अनेक देवों की कल्पना की जाती है, तो प्रकृति के 
भीतर स्थित एकता की भावना के आधार पर ही ईश्वर के एकत्व को भी स्वीकार करना चाहिए । 
इसी दृष्टिकोष से वैदिक ऋषियों का अभिनिवेश विश्व के एक ऐसे आदिकारण का अन्वेषण करने 
की ओर था, जो एकमात्र स्रष्टा हो, स्वयम्भू हो तथा साथ ही अनश्वर हो । इसी दिशा में विचार 
करते हुए उन्होंने जिज्ञासा की कि "प्रथम उत्पन्न देव को किसने देखा ? उसे किसने देखा जो 
स्वयं अस्थिहीन होते हुए भी अस्थिधारियों को उत्पन्न करने वाला है । जानने वाले विद्वान के पास 


कौन यह पूछने गया ?" 


ऋषियों ने उस आदिकारण को नपुंसकलिड्‌.ग में रखा तथा सतृ-स्वरूप माना । इससे 
प्रतीत होता है कि परम तत्व लिड.ग की भावना से परे है । यहीं वे एकदेववादी प्रवृत्ति से आगे 
बढ़ जाते हैं, जिसमें मूल तत्व को एक व्यक्ति या पुरुष के रूप में चित्रित करने का प्रयास किया 
गया है । ब्लूमफील्ड ने भी इसे स्वीकार करते हुए कहा है कि उपनिषदों के पूर्व वैदिक चिन्तन 
में एकदेववादी प्रवृत्ति ने एकत्ववादी धारणाओं, जैसे - "तत्‌", "एकम्‌" इत्यादि के साथ-साथ क्‍ 
शान्तिपूर्वक विकास प्राप्त किया ।“ उन्होंने ऋग्वेद के .464.46 तथा 40.429.2 पर टिप्पणी 


१७७/७७७७४७७७७७७७७७ «७७४४ ७७७७/ ७७७७७ आती आंधी कक अंग कंए ४0 /8#कलल आु अ8 पजमलीमअजकब 


८ ऋग्वेद 4.464.4. 

>> 8 50+०ाव र07०घधारए45040 ंशावआाटए जए0०१४ 5९९९९ ६० 
व९ए९१। ०७० 8वग्राप]६9760०पघ5]५9 370 9९८९३८०९१७११ ५० 3307५ छय३ ८०७ 
८०८३७ ॥0745570 436४5, 50907. जेड 70 ४पनव८", ४१९ 
"(274७97" , ४6७ "86770५" . 


ब्लूमफील्ड - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 270. 
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करते हुए लिखा है कि इन दोनों मन्त्रों में अद्वैतववाद है, कहीं भी द्वैत नहीं है । यहाँ तक कि ये 
उपनिषदों के ब्रह्म तथा आत्मा और पररक्ती. वेदान्त दर्शन के पूर्व चरण हैं ।। इस पर विचार करने 
हेतु सर्वप्रथम वह द सुप्रसिद्ध मन्त्र लिया जा रहा है जिसमें कहा गया है कि लोग उसे इन्द्र, मित्र, वरुष 
एवं अग्नि कहते हैं तथा वह दिव्य सुन्दर पंखों वाला गरुत्मान्‌ है, विप्र लोग उस एक ही सत्‌ को 
बहुत प्रकार से कहते हैं, वे इसे अग्नि, यम और मातरिश्वा भी कहते हैं ।/ इस मन्त्र में आए 
"एकम" तथा "सत्‌" ये दोनों पद विचारपीय हैं । इन विशेषपों द्वारा उस परम सत्ता को लिड्‌-गातीत 


प्रतिपादित किया गया है । वह कुछ भी हो, उसी का तत्त्व अन्य देवताओं में व्याप्त है । 


एक अन्य मन्त्र में कहा गया है कि विप्र एवं कवि लोग एक ही सुपर्ष को अपनी 
वाणियों द्वारा अनेक प्रकार से कल्पित करते हैं | इससे भी यही प्रमाणित होता है कि परम सत्ता 
एक ही है । सारी अनेकताओं के होते हुए भी यहाँ तत्त्व की एकता प्रतिपादित की गई है । 


आचार्य यास्क ने भी देवताओं की वास्तविक एकता को प्रतिपादित करते हुए कहा है - 
देवता की बड़ी महिमा के कारण एक ही आत्मा अनेक प्रकार से स्तुत होता है । अन्य सभी देवता 


एक ही आत्मा के पृथकु-पृथक्‌ अड.ग हैं ।* 


+०नरमपन्‍्क, अभय थ्यसक '#आसा/७ा॥ 'आाइआा0३).५७म३७%॥, ।ज0फरमाम कं पा॑ं>न्‍पयावाा> अपमान». मलाशारकाआक 4६७५७७॥७०.. 4७७० ध2१७७७७५०७."॥५४०म०मआक मरम्मत. फपकइबाा। भामगसार&».आआ॥॥2333, रा सॉअाछा, एल्‍भ०म राम». आकाापनयभकक पामनाशास्‍ाक दाह; भद७०क७क पाक, 


4. "ग'फछए कल्टवबाोव काठ्रांडाड पाछए टाोव्यंत पीव: ४४९८७ 45 9४७७६ 0०7९ 
8€5827706, ०76 ६८७९ एांमं0व६४ +_ ८ ३5 फ्रैप:८ 8 50280 फिणा। 5पट% 459९8 
0 7१९ फएवापालंडलं0, 3४752प028, ७7८०८१३०प८ 8 560009, 87 बंगा 87- 
ड्रिया व. 07 ऐ6& एज़ाांड्रबतिड बाते प8 38027 ए०१०४7०८३४ !४050.70॥ए " 


ब्लूमफील्ड - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 244. 


हे इन्द्र मित्र वरुपमरिनमाहुस्थों दिव्य: स सुपर्पो गरुत्मान्‌ | क्‍ 
एक सद्‌ वि्रा बहुधा वेंदन्त्यरिन यम मातरिश्वानमाहु : ॥।॥ (ऋ., 4.464.46). 
3. सुपर्ष विध्रा: कवयो वचोभिरेकं सतत बहुधा कल्पयन्ति । (ऋ.0.444.5) 
! माहाभाग्यादुदेवताया एक एवात्मा बहुधा स्तूयते । 


एकस्यात्मनोषन्ये देवा: प्रत्यडू.गानि भवन्ति ।। (निरुक्त - 7.4) 
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वैदिक अद्वैतवाद का सर्वोत्कृष्ट निदर्शन हमें नासदीय सूक्त” में उपलब्ध होता है, जिसे 
भारतीय विचारधारा का पुष्प" और "विश्व साहित्य की वस्तु" कहा गया है ।“ इस सूकत में ऋषि ने 
दार्शनिक कारणता के सिद्धान्त को स्पष्ट रूप से स्वीकार किया है । इस सूक्त के अनुसार प्रारम्भ में 
"असत" और "सतु" दोनों का निषेध किया गया है । यद्यपि प्रारम्भिक अवस्था नितान्त “असतृ" की 
नहीं हो सकती, क्योंकि सूकत में ही कहा गया है कि एक "तत्त्व" अकेले अपनी शक्ति से वायु के 
बिता भी श्वास ले रहा था ।> वस्तुतः "सत्‌" और असत्‌" परस्पर अन्योन्याश्रित शब्द हैं, जिनका 
प्रयोग उस महान्‌ "एक" तत्त्व के लिए नहीं किया गया है, क्योंकि वह सभी प्रकार के विरोधों से परे 
- है । असत का तात्पर्य मात्र इतना ही है कि जो इस समय हमारी दृष्टि में वर्तमान है, उस समय 
उसकी सत्ता प्रकट रूप में नहीं थी । मन्त्र में विद्यमान "तत्‌" तथा "एकम्‌" पद विशेष महत्व के हैं। 
इन दोनों नपुंसक लिडू.ग में प्रयुक्त पदों से उस परम तत्त्व की भावात्मकता तथा एकात्मकता का 
प्रतिपादन होता है । 


अब तक जिन उद्धरणों पर विचार किया गया वे सभी ऋग्वेद के प्रथम और दशम मण्डल 
से सम्बद्ध हैं, जिन्हें इतिहासविद्‌ अपेक्षाकृत बाद में उपनिबद्ध किया गया बताते हैं । यदि अन्य 
मण्डलों में भो इस अद्दैती प्रवृत्ति का अन्वेषष किया जाय, तो हमें निराश नहीं होना पड़ेगा । इस दृष्टि 
से तृतीय मण्डल के उस मन्त्र को उद्धृत किया जा सकता है, जिसमें यह कहा गया है कि एक ही, 
जो विश्व अर्थात्‌ सब कुछ है, इस चराचर तथा उड़ने वाले समस्त जगत का स्वामी है ।/ इस. मन्त्र 
में भी दो पद - "एकम्‌" और "विश्वमृ" दृष्टि आकृष्ट करते हैं । इनसे यह स्पष्टतः परिलक्षित 
होता है कि वह मूल तत्त्व "एक" भी है तथा "सबकुछ" वही है । इसके अतिरिक्त तृतीय मण्डल में. 
ही एक पूरा 22 मन्त्रों का सूक्त” है, जिसमें प्रत्येक मन्त्र के चतुर्थ चरण में यह ध्रुवषद आया है - ह 


७७/७७/४७७४ ७७/७४शे/एएश॥ल्‍न०७७७७५५७७७७७७,ी रा अत ली ली हुनर जजममनककलल 


के ऋग्वेद - 40.429 . 

हे हिरियनना - भारतीय दर्शन की रूपरेखा, पृष्ठ 4-42 . 

3. आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌ । (ऋ. 40.429.2) 

4. एजदूधुव॑ पत्यते विश्वमेक॑ चरत्पतत्रि विषुप विजातम्‌ । (ऋ. 3.54. 8) 


५ ऋग्वेद - 3.55 पूरा सूक्‍त. 
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"महद्देवानामसुरत्वमेक॑म्‌" । इसका अर्थ है कि देवताओं के अन्दर विद्यमान असुरत्व अर्थात्‌ बल या 


सामर्थ्य एक ही है । इस प्रकार यह पूरा सूक्त ही देवताओं के एकत्व को प्रतिपादित करता है । 


ऋग्वेद में कुछ ऐसे मन्त्र भी उपलब्ध होते हैं, जिनमें परम तत्त्व को एक साथ ही - 
पुलिड्‌.ग, स्त्रीलिड.ग एवं नपुंसकलिड्‌.ग में अभिव्यक्त किया गया है | उदाहरण के रूप में एक मन्त्र 
को लिया जा सकता है, जिसका अर्थ है - एक ही अग्नि सर्वत्र दीप्त होता है, एक ही सूर्य सर्वत्र 
'प्रादुर्भत है, एक हीं उत्ा समस्त जगत्‌ को प्रकाशित करती है, अतः एक ही तत्त्व है, जो सबके रूप 
में अवस्थित है । यहाँ तत्त्व को "अग्नि" एवं "सूर्य" के रूप में पुलिड.ग, "उन्षा" के रूप में 
स्त्रीलिड.ग तथा अन्ततः "एकम्‌" के रूप में नपुंसकलिड्‌.ग में व्यक्त किया गया है । इससे यह भी 
प्रमाणित होता है कि मूल तत्त्व को नपुंसकलिड्‌.ग में ही रखना अच्छा है, यद्यपि पुलिड.ग तथा क्‍ 
स्त्रीलिड.ग में रखने से भी कोई व्याघात नहीं है । निष्कर्षत: यही कहा जा सकता है कि गहन 
चिन्तन-जन्य अनुभव को किसी भी रूप में व्यक्त किया जा सकता है । मैक्समूलर ने भी सत्ता की 
"एकता' को ही स्वीकार किया है । उनका कहना है - "ऋग्वेद्सहिता के सड.ग्रह की समाण्ति का 
चाहे जो भी काल रहा हो, उस काल के पहले इस विचार के विश्वास की जड़ जम गई थी कि एक 
ही अद्वितीय सत्ता है, जो न पुरुष है, न स्त्री, एक ऐसी सत्ता जो दैहिक एवं मानुषिक प्रकृति की सब. 
अवस्थाओं और बन्धनों से उन्मुक्त और बहुत ऊँची श्रेणी की है, किन्तु तब भी वही सत्ता इन्द्र, अग्नि, 
मातरिश्वा और यहाँ तक कि प्रजापति अर्थात्‌ प्राणिमात्र का स्वामी आदि विविध नामों से पुकारी जाती 
है ।"* 


डॉ. चन्द्रधर शर्मा ने वैदिक देववाद के विकास-क्रम को अस्वीकार करके केवल एकत्ववाद 
को माना है | उनके अनुसार "ऋग्वेद के प्रथम मन्त्र से लेकर अन्तिम उपनिषदों के भाग तक 
बहुदेववाद, एकदेववाद और अद्वैतवाद का विकास न होकर केवल अद्वैतवाद की उद्भावना की गई 
है. एक एवाग्निर्बहुधा समिद्ध: एक: सूर्यो विश्वमनुप्रभूत कप क्‍ 

एकैवोषा: सर्वमिद वि भात्येक वा इदं वि बभूव_ सर्वम्‌ ।। (ऋ. 8.58.2) 
2. क्‍ मैक्समूलर - सिक्स सिस्टम्स ऑफ इन्डियन फिलोसॉफी, पृष्ठ 54, 52. 
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है ।"! यहाँ सूक्ष्म विचार करने से यह ज्ञात होता है कि "देवत्व" एक तत्त्वमीमांसीय बिन्दु है, 
क्योंकि उसे "एकं सत्‌" के रूप में नपुंसकलिडू-ग में प्रयुक्त किया गया है । वैदिक ऋषियों का यह 
कोई आकस्मिक सिद्धान्त नहीं है, बल्कि जैसा कि हम पीछे के विवेचन में देख आए हैं, ऐसी बातें 
अनेकत्र उपलब्ध होती हैं । वस्तुत यह वैदिक आस्तिकता का तत्त्वमीमांसीय आधार है । सबसे बड़ी 
बात यह है कि इस प्रकार की भावना में हम किसी ऐसे सिद्धान्त पर नहीं पहुँचते, जिसमें किसी ऐसे 
देवता के "एकत्व" की बात की गई हो, जो किसी विशेष स्थान पर रहता है, अपितु एक "दैवी 
अस्तित्व" के "एकत्व" की बात की गई है, जिसे तत्त्वमीमांसा की दृष्टि से समझा जा सकता है तथा 
जो सबको व्याप्त किये हुए है | एक ही तत्त्व को ऋषि तत्त्वमीमांसा की दृष्टि से बताते हुए 
नपुंसक लिड.ग के एकवचन में रखते हैं तथा काव्यात्मक दृष्टि से पुलिड-ग, स्त्रीलिड.ग तथा द्वैत या 
बहुत्व के रूप में कल्पित करते हैं, जबकि इन भावनाओं में कहीं भी विरोध की स्थिति नहीं बनती । 
एकदेववाद एक ऐसे देवता की स्थापना करता है, जो सब पर शासन करने वाला है, किन्तु वैदिक 
अद्वैतववाद इससे भी आगे बढ़कर है, क्योंकि इसमें एक को बहुतों में और बहुतों को एक में समाविष्ट 
बताया गया है । साधारण दार्शनिक अधिक से अधिक अद्दैतवाद के उस बिन्दु तक पहुँच सकते हैं, 
जिसमें एक "सत्‌" तथा अन्य सबकुछ "असत्‌" बताया गया है, किन्तु वैदिक अद्गैतवाद एक रहस्यात्मक 
अनुभूति पर आधारित है, जिसमें "एक" तो "सत्‌" है ही, “अनेक” भी "सत" है । इसके अतिरिक्त 
“अनेक”, उस "एक" में अपनी "एकता" का अनुभव करते हैं । क्‍ इन भावनाओं को अपने अन्दर रखे 
हुए अनेक मन्त्रों को पीछे उद्धृत किया गया है । इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि ऋग्वेद में 
आस्तिकता की भावना मात्र साधारण धार्मिक विचारों तक ही सीमित नहीं है, अपितु यह गम्भीर 
आध्यात्मिक अनुभूति से ओतप्रोत है । द 
४80 "पकछ४6 45 70 4€ए९१०ञाहाए ई%णा 900एप्कल्यं था प८ं८०पवच४ 
ग07000॥643 छ॥ ७८० गाठाव छा, >प५७ 0०007ए 07 गाव &2॥ £%०॥ ६८७ 
#क%50 ्वा)प्फवच 22077707 ६८४० ६४१८ ]556 ए७०74 57804 ८ 
700:0407. द 


शर्मा, चन्द्रधर - ए क्रिटिकल सर्वे ऑफ इन्डियन फिलॉसफी, पृष्ठ 46. 
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रच त्रितत्त्ववाद क्‍ 

वैदिक अद्वैतवाद के अन्तर्गत यह सुरूपष्ट किया गया है कि देवत्व एक है और वही 
सर्वत्र व्याप्त है । अब प्रश्न जगत तथा जीवों को लेकर है कि क्या ये सत्य हैं तथा यदि सत्य है, 
तो इनका सम्बन्ध क्‍या है ? स्वामी दयानन्द सरस्वती ने वेद में एक यथार्थवादी दर्शन का प्रतिपादन 
किया है । उनके अनुसार इसके अनतर्गत ईश्वर, जीव और प्रकृति को यथार्थ रूप में स्वीकार किया 
जाता है । वे परमात्मा की सत्ता को शाश्वत और सर्वोत्कृष्ट मानते हुए जीव और जगत को भी 
अनादि मानते हैं, अतः ये दोनों भी यथार्थ हैं । "यद्यपि ईश्वर के साथ उनका व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध 
है, किन्तु किसी भी प्रकार वे अपनी यथार्थता के लिए ईश्वर के अश्वित नहीं हैं ।" 2“ ये तीनों तत्त्व 


अलग-अलग सर्वथा सत्य और यथार्थ हैं । 


ऋग्वेद में हमें कोई ऐसा मन्त्र उपलब्ध नहीं होता,जिसमें जगतु की सत्ता को अस्वीकार 
किया गया हो । अतः तात्त्विक दृष्टि से ईश्वर, जीव तथा जगत तीनों ऋग्वेद के इष्ट प्रतीत होते हैं 
इस सम्बन्ध में हमें सुप्रसिद्ध अस्यवामीय सूक्त में एक मंत्र उपलब्ध होता है, जिसमें कहा गया है कि 
दो समान योग वाले, मित्र, सुन्दर पंखों वाले पक्षी एक ही वृक्ष पर आश्रय ग्रहण किये हुए हैं । इनमें. 
से एक स्वादिष्ट पिप्पल सछ्ज़्क फल खाता है तथा दूसरा फल न खाते हुए सबको देखता है ।“ इस 
मन्त्र में बताए गए दोनों पक्षी वस्तुतः जीवात्मा तथा परमात्मा हैं । अपने कर्मों के अनुसार फल का 
भोग करने वाला पक्षी जीवात्मा है तथा दूसरा आप्तकाम होने के कारण भोकतृत्वविहीन पक्षी परमात्मा 
है । दोनों का आश्रय वृक्ष अर्थात्‌ संसार है । आचार्य साय एवं आत्मानन्द ने वृक्ष का अर्थ "शरीर'' 
भी किया है । इस प्रकार यह प्रमाणित होता है कि ऋग्वेद में परमात्मा, आत्मा और जगत तीनों 
तत्त्वों का अस्तित्व स्वीकार किया गया है | यह मन्त्र विभिन्‍न उपनिषदों में उद्धृत है तथा सम्भवत: 
इसी के आधार पर आचार्य रामानुज ने तीनों तत्त्वों को स्वीकार करते हुए परमात्मा को शेष दोनों से 
विशिष्ट मानकर विशिष्टाह्वैतवाद की स्थापना की । द 


५७७७/५७७७५७०७७७७७७७ीीाा की अभी आती अल कि दल आल अल अल अत 


हर वेदालड.कार जयदेव - वैदिक दर्शन, पृष्ठ 39. 

० वही, पृष्ठ 87 

3. द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परि षस्वजाते । आओ 
तयोरन्य: पिप्पलं स्वाद्वत्त्यनश्नन्नुन्यो अभिचाकशीति ।। (ऋ. 4.464.20) 

उपर्युक्त मन्त्र पर सायष भाष्य कल 


5. उपर्युक्त मन्त्र पर आत्मानन्द भाष्य, 


अध्याय - 3 
ऋग्वेद में दर्शन के परिनिष्ठित रूप की गवेषणा 


का ऋग्वेद में तत्त्वमीमांसा 


! ऋग्वेद में "जगत" - विचार 
!2] ऋग्वेद में "माया" 
(3] ऋग्वेद में "आत्मा" 
!4| ऋग्वेद में "ब्रह्म 
[5[ ऋग्वेद में "मोक्ष" और "अमृतत्व'' 

66] ऋग्वेद में “ऋत" 
ख[ ऋग्वेद में ज्ञानमीमांसा 
!| ज्ञानमीमांसा का सामान्य स्वरूप 
!2[ ऋग्वेद में "प्रमा" शब्द 
(3 ऋग्वेद में "प्रत्यक्ष", "अनुमान" और "शब्द" प्रमाणों के सड्‌-केत 
!4| ऋग्वेद में शब्दात्मिका "वापी" का आविभ्भाव 
[ग[ ऋग्वेद में आचारमीमांसा 
!| यज्ञीय आचारमीमांसा 
[2 लौकिक आचारमीमांसा 
[अ सत्याचरण 
!ब| अहिंसा 
[स| एकता एवं लोककल्याण 
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प्रायः सभी भारतीय एवं पाश्चात्त्य विचारकों ने उत्तरकालीन भारतीय विचारों को ऋग्वेद 
से ही पल्‍लवित माना है । यद्यपि उसमें इन दार्शनिक तत्त्वों का सूक्ष्म विवेचन नहीं किया गया है, 
तथापि कहीं न कहीं इनके निर्देश अवश्य उपलब्ध होते हैं । यहाँ विचारणीय है कि दर्शन के आधुनिक 
आयामों में विवेचित तत्त्व ऋग्वेद में कहाँ और किस रूप में अवस्थित हैं ? इस दृष्टि से इन्हें 
तत्त्वमीमांसा, ज्ञानमीमांसा तथा आचारमीमांसा की परिधि में निबद्ध कर इनकी समीक्षा की जा सकती है। 


की ऋग्वेद में तत्त्वमीमांसा :- 
तत्त्वमीमांसा के अन्तर्गत सृष्टि के विभिन्‍न तत्त्वों की व्याख्या की जाती है । भारत के 
विभिन्‍न दार्शनिक सम्प्रदायों में भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्वों की विवेचना की गई है । यहाँ ऋग्वेद में आए हुए 


जगत, माया, आत्मा, ब्रह्म, मोक्ष तथा ऋत की अवधारणाओं पर विचार करना अपेक्षित है । 


!4| ऋग्वेद में "जगतु" - विचार :- ऋग्वेद में विभिन्‍न विभकतियों और रूपों में 
"जगत" शब्द का 44 बार प्रयोग किया गया है ।/ जगत्‌ की उत्पत्ति को लेकर लगभग छ: सुकत 
उपलब्ध होते हैं ।“ विश्वकर्मा को प्रलयकाल में जगत्‌ का संहारक तथा पुनः सिसृक्षा होने पर इसका 
. कर्त्ता भी कहा गया है | एक मन्त्र में आया है - विश्वकर्मा ने सर्वप्रथम जल को उत्पन्न किया, 
तत्पश्चात्‌ जल में इधर-उधर चलने वाले द्यावापृथिवी को ।* इस प्रकार विश्वकर्मा, को जगल्म्रष्टा के 
रूप में प्रतिष्ठित किया गया है । 


ऋग्वेद के सुप्रसिद्ध पुरुषसूक्त [ऋग्वेद 40.90| में आदिपुरुष से ही सारी सृष्टि का. 
उद्भव बताया गया है । उसमें सर्वप्रथम पुरुष का स्वरूप बताकर उससे विराट की उत्पत्ति बताई गई 


न्‍सवअब«्काएे कऑ+पाा;4 पालना “फपनपानजन अम०रअमजमनोत पिअनपमभ..आकिकीकस कानमनल्मलफी अयवननऐलनन.. 33५3५ सनम .१०4++++ऊम्न. .भममत+ा# पवकपछ..लटनमननपलवत परशमकन«कप अवलनन-+क 'रा»+++पए. ऑलानकपममन ला 3७. पारा. ज+ओअपापाथमत पकाक-कामाक कतांवकाडम- “हन्‍न्‍न्‍न्‍मक्प 


मम ऋग्वेद-संहिता-पञचम भाग, सूची-खण्ड, पृष्ठ 220-224. 
. ऋग्वेद 40.84, 82, 90, 424, 429 तथा 490 . 

3. ऋग्वेद 40.84.4 पर सायप-भाष्य . 

४ चक्षुष: पिता मनसा ह्वि धीरो घृतमेने अजनन्‍्नम्नमाने | 


| आदिद द्यावापृथिवी । | 
यदेदन्ता अददृहन्त पूर्व आदिद्द्यावापृथिवी अप्रयेताम्‌ ।। ऋग्वेद 40.82 .4. 
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है । विराट से ब्रह्माण्डाभिमानी देवतात्मा जीव की उत्पत्ति तथा उसके द्वारा पशु, पक्षी, मनुष्यों, सूर्य, 
चन्द्रमा इत्यादि की सृष्टि का विस्तृत वर्षन किया गया है ।/ इस सूक्त की दार्शनिक समीक्षा आगे 
पुरुषसूक्त से सम्बद्ध अध्याय 5 में की गई है । 


ऋग्वेद का "हिरण्यगर्भ सूक्‍त"“ सृष्टि की उत्पत्ति से सम्बद्ध सूक्तों में महत्त्वपूर्ण है । 
इसमें हिरण्यगर्भ को प्राणिमात्र का स्वामी तथा पृथिवी और द्युलोक का धारक बताया गया है । > उसकी 
उत्पत्ति विशाल जलराशि से बताई गई है ।” उसे पृथ्वी, दुुलोक तथा आह्लादकारी जल का म्रष्टा 
कहा गया है ।? इस प्रकार हिरण्यगर्भ से ही सृष्टि की उत्पत्ति बताई गई है । इस सूक्‍त की 
समीक्षा अध्याय 6 में की गई है । 


ऋग्वेद में जगत के सम्बन्ध में दार्शनिक विचारों से मण्डित सुप्रसिद्ध "नासदीय सूक्‍त'"? है। 
अनेक भारतीय एवं पाश्चात्त्य विद्वानों ने इस सूकत के अन्तर्गत अनुस्यूत विचारों की भूरि-भूरि प्रशंसा 
की है । इस सूक्‍त की तीन आरम्भिक ऋचाओं में सृष्टि से पूर्व की अवस्थाओं का वर्षन किया गया 
है । उनमें सतु, असत्‌, अन्तरिक्ष, उसके ऊपर स्थित आकाश, मृत्यु, अमृत, रात-दिन के ज्ञापक चिह्न 
इत्यादि सभी तत्त्वों के अस्तित्व का निषेध किया गया है ।“ वस्तुतः नासदीय सूक्‍त के अभिप्रेत कथ्य 
को समझना नितान्त दुष्कर है । अनेक विद्वानों ने अपने-अपने ढंग से इस सूक्‍त की व्याख्या की है। 


इसका आलोचनात्मक परिशीलन अध्याय 8 में किया गया है । 


पालक +सशकाा प्रातः ससफपाककत २भधमाअल्‍ा) 'आधोभायाम पिमांओोजम! नफेमेनेलभत। संपपमिककाता सराधाासकत' 'मालानआना' सफल अमॉनेफकना मकान: ऑमोेककॉम अलीत+))2न वॉमप++क अख्कसााा४ अधार2ाकन भामफेमााः५। धभा०माा 4ोमपाामा शमंाफकामे फेीनशकााके वॉा नेक, 


हे ऋग्वेद 40.90 पर सायण-भाष्य., 
25 ऋग्वेद 40.424. 

3. ऋग्वेद 40.424.4. 

4. ऋग्वेद 40.424.7 . 

5. ऋग्वेद 40.424.9. 

है ऋग्वेद 0.429. 


3 ऋग्वेद 40.429 .4, 2 तथा 3. 


4८ 


ऋग्वेद के अन्तर्गत सृष्ट्युत्पत्ति से सम्बद्ध अन्तिम सूक्‍त "अधमर्षण सूक्त" है । उसमें 
कहा गया है - प्रज्वलित तप से ऋत और सत्य उत्पन्न हुए । इसके बाद दिन-रात तथा जल से 
पूर्ण समुद्र की उत्पत्ति हुई । समुद्र से संवत्सर उत्पन्न हुआ तथा ईश्वर ने समस्त प्राषियों की सृष्टि 
की । पूर्वकाल की सृष्टि के समान ही इसमें भी सूर्य, चन्द्रमा, स्वर्ग, पृथ्वी और अन्तरिक्ष की सृष्टि 


हद 


इन सूकतों के अतिरिक्त अन्यत्र भी सविता), त्वष्टा, धाता” इत्यादि को भी जगत का 
स्रष्टा कहा गया है । कुछ मन्त्रों में सूर्य को मनुष्यों को उत्पन्न करने वाला बताया गया है ॥? एक 
अन्य मन्त्र में अग्नि के लिए कहा गया है कि उसने मानवीय प्रजाओं की सृष्ट की ।” इसके 
अतिरिक्त आकाश और पृथिवी को सबके माता-पिता के रूप में स्वीकार किया गया है ।* 


इस प्रकार ऋग्वेद में सृष्टि को लेकर अनेक स्थानों पर विभिन्‍न प्रकार के विचार व्यक्त 
किये गए हैं । अलग-अलग स्थानों पर अन्यान्य देवताओं को जगत का मख्रष्टा कहा गया है । एक 
3 ऋग्वेद 40.490. 
2. ऋतञ्च स्त्यं चाभीदात्तपसोषध्यनायत । 

ततो राह््यजायत तत: समुद्रो अर्पव : । ऋग्वेद 40.490.4. 

समुद्रादर्प वादधि संवत्सरो अजायत । 

अहोरात्राषि विद्विश्वस्य मिषुतो वशी ।। ऋग्वेद 0.490.2. 

सूर्याचन्द्रमसी धाता य॑थापूर्वमकल्पयत्‌ । 


दिव्य जी वॉल्लोर | 
 च पृथिवीं चान्तरिक्षमथों स्व: ।। ऋग्वेद 40.490.3. 


3. ऋग्वेद 5.84.5, 4.53 .3 इत्यादि. 

4. ऋग्वेद 3.55.49, 40.40.5, 440.9, 5.34.4 इत्यादि. 
5... ऋग्वेद 40.82.2. 

6. ऋग्वेद 7.63.2 तथा 3. 

7... इमाः प्रजा: अजनयन्मनूनाम्‌ । ऋग्वेद 4.96.2. 


8. ऋग्वेद 4.460.4. 


6 - 
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झूक्‍्त को तो डॉ. सी. के. राजा ने "सृष्ट की पहेली" ही कहा है ।! उस सूक्त के जगत सम्बन्धी 
विचारों को चतुर्थ अध्याय में विवेचित किया गया है। वस्तुतः देवों द्वारा जगत्‌ की रचना का विचार 
ऋग्वैदिक देववाद के साथ ही विकसित होता गया । जैसे - बहुदेववादी युग में सविता, इन्द्र, विष्णु, 
सूर्य, त्वष्टा आदि को सृष्टिकर्त्ता माना गया है । एकदेववाद के समय हिरण्यगर्भ या पुरुष को ख़ष्टा 
बताया गया है । आगे चलकर एकत्ववादी प्रवृत्ति होने पर विश्व को परम सत्ता के ही विकसित रूप 


में स्वीकार किया गया है । 


2] ऋग्वेद में "माया" :- ऋग्वेद में "माया" शब्द विभिन्‍न विभक्तियों और रूपों में 
कुल मिलाकर 402 बार प्रयुक्त हुआ है ।“ यह अनेक अर्थों का अभिधायक है । ऋग्वेद के कई 
मन्त्रों में "माया" शब्द प्रज्ञा या बुद्धि के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । एक स्थान पर आए "माया" शब्द 
की व्याख्या सायण ने बुद्धि के अर्थ में की है ।/ एक और मन्त्र द्रष्टव्य है, जिसमें "मायिन्‌" शब्द 
का प्रयोग "प्राज्ञ" या "प्रज्ञावान" के अर्थ में किया गया है | इनके अतिरिक्त अनेक स्थलों पर यह 


शब्द प्रज्ञा के अर्थ में ही प्रयुक्त है ।> 


ऋग्वेद के कई मन्त्रों में "माया" शब्द का प्रयोग शक्ति के अर्थ में किया गया है | एक 
मन्त्र में कहा गया है - इन्द्र ने माया अर्थात्‌ अपनी शक्ति से अहि को अभिभूत किया ।? इसी मन्त्र 


में आए "मायिन्‌" का अर्थ आचार्य सायण ने 'कपटवान्‌' किया है |“ इससे यह ज्ञात होता है कि माया 


साममकाज». ॥024५०0..धपरामाता+ उााआाधाा॥ 4०0. संशंफराा॥/ भकाााााक' समा इक0। २9299 पकलशलाक वशलाभाआाका परामलापक हेरककशाओ: संतराहालंधार बंगरइ्ालक शपताााला+ सासथ४३आ७0 22७७०५७ ग्राम पामला७ साधा रात उा0साााक+ स+साफां आमंम्ध्पकाक, 


28] राजा, डॉ. सी. के. - अस्यवामल्य हिम [दि रिडिल ऑफ द यूनिवर्स], ऋग्वेद 4.464. 
2. ऋग्वेद-संहिता-पञ्चम भाग, सूचीखण्ड, पृष्ठ 446-447 . 

| | 
3. मायाविनों ममिरे अस्य मायया । ऋग्वेद 9.83.3. 


माया प्रज्ञा । प्रज्ञावन्तो देवा: अस्य सोमस्य मायया प्रज्ञया ममिरे निर्मान्ति | उक्त मन्त्र पर 
सायप- भाष्य . 


| मिला | 
री महिषसो मायिनश्चित्रभानव: । ऋग्वेद 4.64 .7, द्रष्टव्य- सायण- भाष्य . 


ऋग्वेद .444.4, 454.9, 459-4, 460.3, 2.47.5, 3.27-7, 60.4, 4.30.42, 
5-3.7, 48.4, 6.48.44, 7.28 .4, 8.76.4, 40.88.6, 447.5 इत्यादि. 

| भेर्मायिन । 
तायाभिमीयिनं सक्षदिन्द्र: । ऋग्वेद 5 - 30.6. 


उज्च्त मन्त्र पर सायण- भाष्य, 
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का अर्थ "कपट" भी है । एक अन्य मन्त्र में भी यह शब्द कपट के अर्थ में ही प्रयुक्त है ।” यहाँ 
सायण ने "मायिनम्‌" का अर्थ "नानाविधकपटोपेतम्‌'”' और "मायाभि:" का “तत्प्रतिकूलै: कपटविशेषैः" 
किया है ।“ एक मन्त्र के भाष्य में सायण ने माया को ज्ञानवाचक मानते हुए इसका अर्थ आत्मीय 


सड़.कल्प किया है - "मायाभि: । ज्ञाननामैततु । ज्ञानैः आत्मीयैः सड्‌-कल्पै: |" 


ऋग्वेद में "आसुरी माया" के अर्थ में भी माया शब्द का प्रयोग किया गया है ।* इसके 
अतिरिक्त एक अन्य स्थान पर आए हुए माया शब्द का अर्थ भी सायपण ने आसुरी माया से किया है - 
"मायिनां मायोपेतानामसुराणां सम्बन्धिनी: माया:" ।> इसके अतिरिक्त कई अन्य स्थलों पर भी "माया" 


शब्द का प्रयोग आसुरी माया के लिए किया गया है ।? 


ऋग्वेद के कुछ मन्त्रों में माया शब्द का प्रयोग "कर्म" के अर्थ में किया गया है |” इसके 
अत्तिरिक्त दो स्थलों पर इसका प्रयोग जीव के हृदय में मोह उत्पन्न करने वाली त्रिगुणात्मिका शक्ति के 
अर्थ में किया गया है । प्रथम स्थल” पर आचार्य सायण ने इसका अर्थ - 'स्वाश्रयमव्यामोहयन्ती 


परांस्तु तथा कुर्वती मायेत्युच्यते' किया है ।” दूसरे स्थल/” पर उन्होंने "मायया" 
मायाभिरिन्द्र मायिन त्वं शुष्पमवातिर : | ऋग्वेद 4.4.7. 

2. वही, सायप- भाष्य. 

8 इन्द्र मायाभि | पुरुरूप ईयते । ऋग्वेद 6.47 .48, द्रष्टव्य सायष-भाष्य. 

4. ऋते सप्तथस्य माया: । ऋग्वेद 40.99 .2. 

5. मायिनाममिना: प्रोत माया: । ऋग्वेद 4.32.4, द्रष्टन्य - सायप- भाष्य . 

6. ऋग्वेद 4.47.3, 3.20.3, 34.3, 8.2.9, 442, 6.48.9, 22.9, 7.4.40, 98.5, 


99.4, 8.23.44, 44-8 इत्यादि. 

हा वरुपस्य मायया [ऋग्वेद 9.73.9, “वरुणस्य मायया कर्मणा" - सायप-भाष्य, 
द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.33.40, 8.44.3, 40.53.9 इत्यादि. 

8... स्व॑र्भनोरप माया अधुक्षत्‌ । ऋग्वेद 5.40.8.. 

9... वही, सायप-भाष्य,... है 


40. पतंगमक्तमसुरस्य मायया । ऋग्वेद 40.477.4. 
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का अर्थ, "त्रिग़्णात्मिकया” किया है । वहीं वैकल्पिक अर्थ प्रस्तुत करते हुए उन्होंने कहा है - 
माययाकत जीवरूपेणाभिव्यक्तमात्मामम्‌ । इस प्रकार उनका माया का वैकल्पिक अर्थ जीव के रूप में 


अभिव्यक्त परमात्मा से है । 


इन सभी अर्थों के अतिरिक्त ऋग्वेद में एक स्थान पर "माया" शब्द का प्रयोग 'मिथ्या" के 
अर्थ में किया गया है । उसकी व्याख्या करते हुए सायण ने लिखा है - "ते तव गतिः मायैव । 


मृषेत्यर्थ: ।"“ 


इस प्रकार हम देखते हैं कि ऋग्वेद में आए "माया" शब्द को भिन्‍न-भिन्‍न अर्थों में प्रयुक्त 
किया गया है । जहाँ तक दार्शनिक क्षेत्र का प्रश्न है, उसमें अन्तिम तीन अर्थ ही सड.गत हो सकते 
हैं । यह भी कहा जा सकता है कि आचार्य शड.कर के मन में माया की धारणा अन्तिम उद्धृत मन्त्र 
के आधार पर ही बनी होगी । 


[| रूग्वेद में "आत्मा" :- ऋग्वेद में ऐसे अनेक शब्द उपलब्ध होते हैं, जो शरीर 
से भिन्‍न किसी तत्त्व का निर्देश करते हैं । उनमें से कुछ तो सीधे आत्मा को ही इंडि.गत करते हैं 
तथा कुछ किसी न किसी रूप में आत्म-तत्त्व से सम्बद्ध प्रतीत होते हैं । कुछ विद्वानों, ने. असु 
प्राण, मनसू, अजोभाग इत्यादि शब्दों द्वारा भी आत्मा का ही निर्देश स्वीकार किया है । यदि ध्यानपूर्वक 
देखा जाए तो आत्मा के ही अर्थ में कुल नव शब्दों का प्रयोग किया गया है । वे इस प्रकार हैं - 
अजोभाग, असु सत्य, प्राय, मनसू, सुपर्ण, जीव, त्मन्‌ एवं आत्मन्‌ । इन शब्दों द्वारा अभिप्रेत अर्थों, को 


जानने के लिए प्रत्येक पर विचार करना आवश्यक है । 


!॥|  अजोभाग :- यह संयुक्त पद है तथा ऋग्वेद में मात्र एक बार प्रयुक्त है. । 


१७७४७ ७/७७७री७७७/७७७/७७७७७७/७७७७७७७/७७७ी आग आदि अली ली चल लीक आम आजकल के के अल 


है ऋग्वेद 40.477.4, सायण- भाष्य . 

मायेत्सा । 
2. मायेत्सा ते यानि युद्धान्याहु: । ऋग्वेद 40.54 .2, द्रष्टव्य - सायप- भाष्य . 
3. [क[ मैक्डानेल, ए.ए. - वैदिक माइथोलॉजी, पृष्ठ 466. 


[खं। मूर, जे. - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्टस, वाल्यूम 5, पृष्ठ 343. 
[ग[ दासगुप्ता, एस.एन. - ए हिस्ट्री ऑफ इण्डियन फिलॉसफी, वाल्यूम 4, पृष्ठ 26. 


. ऋग्वेद 40.46.4. 
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इसका पूर्वभाग "अज" आठ बार प्रयुक्त है और प्रायः इसका अर्थ "अनुत्पन्न" किया गया है | ऋग्वेद 
के सुप्रसिद्ध "अस्यवामीय सूक्‍त" के भी एक मन्त्र” में यह आया है तथा वहाँ आचार्य सायण ने इसका 
अर्थ "जननादिरहित"” किया है । संयुक्त पद के रूप में आए हुए भी इसका” अर्थ सायणप. ने 
"जननरहित'" किया है । इसके अतिरिक्‍त उन्होंने "भाग" का अर्थ - शरीर, इनिद्रय इत्यादि भागों से 
पृथक आन्तरिक पुरुष के लक्षण का भाग किया है ।” ग्रिफिथ ने प्रकृत स्थल पर इसका अर्थ - 'अज' 
!बकरा| किया है ।/ यदि सायण के अर्थ पर विचार किया जाए, तो ज्ञात होता है कि 'अज'का एक 
भाग मृत्यु होने पर भी नष्ट नहीं होता । इससे यह भी ध्वनित होता है कि मृत्यु जीवन का अन्त 
नहीं है और यह प्रापी के शरीर मात्र को नष्ट करता है, अजोभाग [आत्मा] को नहीं, क्योंकि यह न 
तो जन्म लेता है और न नष्ट होता है । वैदिक ऋषियों की यही भावना आगे चलकर उपनिषत्काल 
में और प्रौढ़ हुई । 


[2] असु :- ऋग्वेद में “असु' शब्द दस बार स्वतन्त्र रूप से तथा आठ बार संयुक्त 
रूप से उपलब्ध होता है ।? इसका प्रयोग प्रायः "जीवन" या प्राण के अर्थ में किया गया है । पूरे 
ऋग्वेद में "असु" एवं “मनस्‌" का बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है । इनमें से पहला शारीरिक चेतना का 
द्योतक है, तो दूसरा विचारणा शक्ति का । ऋग्वेद के एक मन्त्र” में कहा गया है कि असुरहित 
हु अजस्य ख्पे किमपि स्विदेकम्‌ । ऋग्वेद .464.6. 

5 अजस्य जननादिरहितस्य । उपयुक्त मन्त्र पर सायण-भाष्य, 

3. अजोभागस्तपंसा त॑ त॑पस्व । ऋग्वेद 40.46.4. 

4. अज: जननरहितः शरीरेन्द्रियादिभागव्यतिरिक्तोपन्तरपुरुषलक्षपो यः भाग: अस्ति. . . . . । 
उपयुक्त मन्त्र पर सायण-भाष्य. 

5. ग्रिफिथ, आर.टी.एच. - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 540. 

6. ऋग्वेद 4.43.46, 440.8, 464.4, 482.3, 2.22-8, 0.42.4, 44.42, 5.4, 

8.8 इत्यादि स्थलों पर स्वतन्त्र रूप से प्रयुक्त है. क्‍ 

0.42.4, 5.44, 6.2, 59.5, 59.6, 82.7, 87 .44 इत्यादि स्थलों पर संयुक्त रूप 

से प्रयुक्त है. 

ऋग्वेद 40.48.8. 
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व्यक्ति मृत हो जाता है । इसी प्रकार एक अन्य स्थल पर कहा गया है - "उठो हमारा "असु' आ 
गया है ।" इसका भाष्य करते हुए सायण ने "जीव" को विशेष्य और "असु:” को विशेषष माना है 
तथा “असुः:" का अर्थ "शरीरस्य प्रेरयिता'" और "जीव:" का अर्थ "जीवात्मा" किया है ।“ इसके विपरीत 
स्कन्दस्वामी ने "जीव:" को विशेषष तथा “असुः" को विशेष्य मानते हुए इसका भाष्य “जीवितस्थानीया 
असु:" किया है । उन्होंने "असु:” को प्राण के अर्थ में लिया है । स्कनन्‍्दस्वामी के समान ही 
वेड.कट माधव ने भी इसका भाष्य "जीवयिता प्राण: किया है । इन तीनों भारतीय आचार्यों, के 
विपरीत मूर ने दोनों पदों को पृथकु-पृथकु मानते हुए "जीव:" का अर्थ जीवन तथा "असुः" का अर्थ 
श्वास किया है ।? ग्रिफिथ ने भी दोनों को अलग मानकर "असुः" का अर्थ, "प्राप" और "जीव" का 
अर्थ "जीवन" किया है ॥० 


सायण ने एक स्थान पर संयुक्त रूप से आए हुए "असु" का अर्थ "प्रज्ञा" किया है ।” 
यास्क ने "असु" को "प्राण" एवं "प्रज्ञा" दोनों का वाचक माना है ।? पुनश्च सायण ने संयुक्त रूप से 
आए हुए "असुनीतिम्‌" पद का अर्थ "प्राणों को ले जाना" या "प्राणों को प्रेरित करना" किया है ।” 
इसके अतिरिक्त सम्बोधन के रूप में आए हुए "असुनीते' पद का अर्थ उन्होंने एक जगह "प्राणों को 
ले जाने वाली" [असूनां नेत्रि[/? तथा दूसरी जगह प्राणदायिनी |असुनीते प्राणदायिनि[// किया है । 


|७७४शथ॥७७श७७४/७/७७७७७/७७७/ ७७ ली बढ आवक नीम नम हक नी जलन शी कक की जननी 


. उदीर्ध्व॑ जीवो असुर्न आगात । ऋग्वेद 4.443.46. 


हो ऊपर उद्धृत मन्त्र पर सायण-भाष्य. 
ट उक्त मन्त्र पर स्कन्दस्वामी का भाष्य, 
4. सन्दर्भित मन्त्र पर वेड.कट माधव- भाष्य. 


5. मूर, जे.-- ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 5, पृष्ठ 490 . 


6. ग्रेफिष - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 75. 
है असुः प्रज्ञा । तया नीयत इत्यसुनीति: स्तुति: ।" ऋग्वेद 40.42.4 पर सायण-भाष्य. 
8. “असुरिति प्राषनाम"। निरुक्त - 3.8, "अस्‌रिति प्रज्ञानाम"। निरुक्‍्त 0. 34. 
बी असुनीतिं प्राणस्य नयनं प्राणप्रेरणम्‌"| ऋग्वेद 40.46.2 पर सायण-भाष्य . 
228 ऋग्वेद 40.59 .5 पर सायण भाष्य. 


४5 ऋग्वेद 40.59.6 पर सायण भाष्य. 
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ऋग्वेद में ही एक स्थल पर "असु:" और "आत्मा" दोनों पदों को साथ-साथ प्रयुक्त किया 
गया है ।“ सायण ने "असुः” को प्राण से उपलक्षित "सूक्ष्म शरीर" तथा "आत्मा" को चेतन तत्त्व के 


रूप में माना है |“ 


यद्यपि ऊपर किये गए विवेचन से "असु' तथा आत्मा दोनों पृथक्‌ तत्त्वों के रूप में हमारे 
सम्मुख आते हैं, तथापि “असु" "आत्मा" से कम महत्त्वपूर्ण नहीं है । यह जीवन का प्रमुख आधार 
है । 


(3 सत्य :- ऋग्वेद में "सत्य" शब्द कर्त्ताकारक के रूप में इक्यावन बार तथा 
करण कारक के रूप में पाँच बार आया है ।” इसके अतिरिक्त संयुक्त रूप में भी इसके प्रयोग 
उपलब्ध होते हैं । आचार्य सायण ने एक मन्त्र" में आए हुए "सत्येन" पद की व्याख्या करते हुए यह 
स्पष्ट किया है कि सत्य का तात्पर्य "ब्रत्मन' से है । आगे उन्होंने उसे “अनन्तात्मा'" का बोधक भी 
माना है ।? विल्सन ने भी सायण का अनुगमन करते हुए उसे ब्रह्मवाचक माना है ।? ग्रिफिथ ने इस 
स्थल पर "सत्य" को "ऋत" का पर्याय माना है, जो इस जगत के विधान के रूप में है ।” 


यद्यपि सायण की इस व्याख्या को विद्वानों ने स्वीकार नहीं किया है, तथापि सत्य का 
ब्रह्मपरक अर्थ उपनिषत्काल में तो हमें दृष्टिगोचर होता ही है । अतः: इसे असड.गत नहीं कहा जा 
सकता । उक्त मन्त्र द्वारा वैदिक ऋषि की यह मनोभावना प्रतीत होती है कि इस जगत्‌ का नियामक 


सत्य-स्वभाव वाला है । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में भी ब्रह्म को सत्स्वरूप माना गया है ।< 


4७७/७७//७७७ीी७०७/७७७४//७७७७४/७७७//७ूारी ०0,» आई भी लीक वी 


4. ऋग्वेद 4.464 . 4. 
2. "असुः प्राण: तदुपलक्षितं सूक्ष्मशरीरम्‌ ।. .. . . आत्मा तेः सम्बद्ध: चेतन: ।" 


उपयुक्त मन्त्र पर सायण भाष्य. 


3. ऋग्वेद-संहिता-पऊचम भाग, सूची खण्ड, पृष्ठ 604-5. 

4. ' 'सत्येनोत्त॑भिता भूमि: सूर्यपोत्तभिता द्यौ: ।" ऋग्वेद 40.85.4.. 

5 "सत्येन ब्रह्मणाउनन्तात्मना । ब्रह्मा खत्रु देवानां मध्ये सत्यभूत: । ऋ.40.85.4 सायणभाष्य . क्‍ 
6. विल्सन, एच. एच. - ऋग्वेद संहिता, भाग 6, पृष्ठ 276. 

ग्रिफिथ - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 593. 


8. बृहदारण्यक “पनिषद्‌ - 2.3.4. 
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[4 प्राण :- कब्वेद में "प्राण" शब्द विभिन्‍न रूपों में आठ बार प्रयुक्त हुआ है । 
एक स्थान पर "प्रापनम्‌"“ तथा अन्यत्र "प्रापीत> प्रयोग भी दृष्टिगत होते हैं । प्रायः इसका अर्थ 
"प्राणवायु' किया गया है, जो अस्तित्व के लिए अनिवार्य है । यास्क ने भी इसका अर्थ प्राणवायु ही 
किया है ।* सायण ने मात्र दो स्थानों पर इसका अर्थ "चेष्टा” किया है |? ऋग्वेद में ही एक स्थान 
पर अग्नि का वर्षन करते हुए उसे प्राण के समान साक्षात्‌ आयु के रूप में बताया गया है | सायष 


ने अपनी व्याख्या में प्राय को जीवन का आधार माना है । 


इस प्रकार ऋग्वेद में प्राण को एक जीवनदायी तत्त्व के रूप में स्वीकार किया गया है । 
आगे चलकर ब्राह्मणों तथा उपनिषदों में यह विचारधारा और भी पल्‍लवित हुई है, यहाँ तक कि इसका 


सम्बन्ध आत्मा से भी स्थापित किया गया है ।” 


[5[ . मनस्‌ :- ऋग्वेद में "मनस्‌" शब्द दो सौ से भी अधिक बार प्रयुक्त हुआ है ।5 
सामान्यतः: इसका प्रयोग "मन" के अर्थ में ही दिखाई देता है । इसके अतिरिक्त कम से कम पॉँच बार 
यह “प्रज्ञा" या "बुद्धि" के अर्थ में प्रयुक्त है । कहीं-कहीं मन को चित्त? एवं हृदय/ से भी 


७७3... िलललामातः प्रपमाा ााअ)७) ३०७०;/३क उ0ाजपल अल्‍्मंमवाता॥ आकय४४॥ संलका॥१७७+ जाप माह, शामााभा वरना ४भ३७+७ भदाधकाका अरराअमक्ः' अलमाममापाक अधाभाा#फ अममनभद पशालकरं ६2७4 पाक १७2३५/स१९ वेाककााभा, भाााा४3 अभय, 


2 ऋग्वेद 4.66.4, 404.5, 3.53.24, 40.59 .6, 90:]3, [2॥:3; 335: /89: 5. 
7 ऋग्वेद .48 .40. 

3. ऋग्वेद 40.32.8. 

4. निरुक्त 8.22 तथा 40.8. 

5. ऋग्वेद 4.48.40 तथा 40.32.8. द 

6. आयुर्न प्राप: । ऋग्वेद .66 .॥, द्रष्टव्य, इस मन्त्र पर सायप-भाष्य, 

2 द्रष्टन्य - बृहदारण्यक उपनिषद्‌, 2.4. 

8. ऋग्वेद-संहिता - पञ्चम भाग, सूची खण्ड, पृष्ठ 429-30. 

9. ऋग्वेद 40.74.2, 24.6, 77.2, 484.3, 483.4. 
82 ऋग्वेद 40.494.3. 


4 ऋग्वेद 40.0 . 43. 
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जोड़ा गया है । आचार्य सायण ने एक मन्त्र की व्याख्या करते हुए मन को शुभ सड्.कल्पों से जोड़ा 


है |“ एक मन्त्र में मन द्वारा दर्शन करने की बात की गई है ।2 


एक सूकक्‍त” में मृतक के विभिन्‍न स्थानों पर गए हुए मन को वापस लाने की प्रार्थना की 
गई है । वास्तविकता यह है कि मृत्यु होने पर आत्मा, शरीर छोड़कर चला जाता है । इसी कारण 
से ग्रिफिथ ने इस सुकत में आत्मा को पुनः बुलाए जाने की बात कही है तथा "मनः” का अनुवाद 
स्पिरिट (595>4६) किया है ।? इस प्रकार "मनसु", "आत्मा" से भी सम्बद्ध हो जाता है । यह 
सम्भव है कि जब उपनिषत्कालीन ऋषियों ने आत्मा को "चितृ” के रूप में अनुभव किया, तो उन्हें 
ऋग्वेद में आए हुए "मनस्‌” के प्रज्ञा या बुद्धि-रूप से प्रेरण मिली हो, क्योंकि प्रज्ञा का सम्बन्ध चिन्तन 
से है और चिन्तन कोई चेतन तत्त्व ही कर सकता है । वैदिक ऋषियों का “मनस्‌" के रूप में स्थित 


यही चेतन तत्त्व उपनिषदों के युग में आते-आते शुद्ध आत्मतत्त्व बन गया । 


86] सुपर्ष :- ऋग्वेद में "सुपर्ण" शब्द विभिन्‍न विभक्तियों में पैंतीस बार से भी अधिक 
आया है ।”? प्रायः सायष ने सर्वत्र इसका अर्थ सूर्य की किरणों से लिया है ।” एक स्थान पर 


१७७४/७//७४/७७४/७४४७७/७७//७७७७७७ आल ली कल जा के वा मी पल जज पी जलन नकल अक कम नकद 


४ भद्रं नो अपि वातय मनः । ऋग्वेद 40.25.. 
० भद्रं कल्याणं वातय गमय । अस्मार्क मनः शुभसड्‌-कल्पं कुर्वित्यर्थ: । 
उक्त मन्त्र पर सायण- भाष्य. 
3. अपश्य॑ त्वा मनसा चेकितानम्‌ । ऋग्वेद 40.483.4. 
वे ऋग्वेद 40.58 . 
जा का कशाय 45 बत003%९७55९त ७० #९०७)१ ६४८ :76९८०८३7४८ 8574%40७ 


07% व ग्रावा 3८ ०ं6 7047६ 05 5०७७४८४७ -" 


ग्रिफिणथ - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 572. 


48) ऋग्वेद-संहिता - पञचम भाग, सूची खण्ड, पृष्ठ 644. 

ग ऋग्वेद 4.35.7, 4.79.2, 40.73.44 इत्यादि पर सायण-भाष्य. 
॥ ७ ८५ दिव्या । सुपर्षा द 

8. दिव आजाता दिव्या सुपर्षा | ऋग्वेद 4.32.3.  0-५3-3. 


बऋष्टव्य - सायण-भाष्य. 





उन्होंने इसका अर्थ सुन्दर गमन वाला किया है । इसी प्रकार अन्यत्र/ उन्होंने इसका जेई ७६:५५ भर 
उसकी पत्नी या यजमान और ब्रह्मा [पुरोहित] किया है । वहीं पर एक अन्य अर्थ - 
परमात्मा भी किया है । इसी प्रकार एक मन्त्र का भाष्य करते समय उन्होंने इसका अर्थ जीव या 
क्षेत्रन और परमात्मा किया है ।“ इस मन्त्र से एक बात और स्पष्ट होती है कि ऋग्वेद के ऋषि यह 
पूर्ण: जानते थे कि जीवात्मा अपने कृत कर्मों, का फल भोगता है, जबकि परमात्मा इस प्रकार के 
बन्धन से मुक्त है । इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि ऋग्वेद में सुपर्ण "आत्मा" के लिए भी 


प्रयुक्त है, चाहे वह जीवात्मा हो या परमात्मा, इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता । 


!7| जीव :- ऋग्वेद में "जीव" शब्द विभिन्‍न विभक्तियों, क्रियापदों, समास इत्यादि में 
कुल मिलाकर लगभग 93 [तिरानवे| बार प्रयुक्त हुआ है |” इसमें से 23 बार स्वतन्त्र रूप से तथा 
दस बार समस्त पद के रूप में आया है । आचार्य सायण के अनुसार यह तीन बार "जीवात्मा"* के 
अर्थ में, तेरह बार "जीवन" या "जीवयिता"? के अर्थ में, सोलह बार "प्राणिजात"? के अर्थ में और दो 
बार "पुत्र-पौत्रादि"” के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । ग्रिफिथ ने प्रायः सर्वन्न "जीव" का अर्थ "जीवन" या 
जीवित [लिविड्‌-ग| किया है । उक्त सभी सन्द्भों में से प्रसड-गानुसार तीन विवेच्य हैं । 

4. तस्यां सुपर्णा वृषणा निषेदु: । ऋग्वेद 40.444.3. 

सुपर्णा. सुपर्णा सुपतनौ जायापती यजमानब्रह्माणौ वा । 

हा यद्वा सुपर्णा सुपर्णी. जीवपरमात्मानौ. . .. .। सायण-भाष्य . 
3 द्वा सुपर्ण सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । 


ऋग्वेद 4.464 . 20, द्रष्टव्य - सायण-भाष्य . 


3. ऋग्वेद- संहिता, पञचम भाग, सूची- खणटड़, पृष्ठ 233-34. 

4. ऋग्वेद 4.443 .8, 46 तथा 464.30 पर सायण-भाष्य . 

5. ऋग्वेद 5.44 .5, 78.9, 40.57.5 पर सायण-भाष्य. 

6. ऋग्वेद .92.9, 4.5.5, 7.77.4, 8.8.23 इत्यादि पर सायण-भाष्य. 
3 ऋग्वेद 40.48.4 तथा 8 पर सायण भाष्य. 


8. उपरिलिखित सभी सन्दर्भों पर ग्रिफिथ का अनुवाद एवं टिप्पषी. 
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ऋग्वेद .443.8 में कहा गया है कि उषा "जीव" को अर्थात्‌ “जीवात्मा'' को जगाकर 
पुनः उसे चेतन बनाती है ।/ इसी प्रकार इसी सूक्‍त के अन्य मन्त्र” में जीव को "जीवात्मा' तथा 
"असु' को शरीर का प्रेरयिता मानते हुए सायण ने यह अर्थ किया है - हे मनुष्यों | शयन का 
परित्याग करके उठ जाओ, हमारे शरीर को प्रेरित करने वाला जीवात्मा आ गया है, अन्धकार दूर चला 
गया है तथा ज्योति आ रही है । इस मन्त्र में यह बताया गया है कि सारे प्राणी, जो रात में विश्राम 
कर रहे होते हैं, सूर्योदय होने पर सूर्य की किरणों से प्रेरित होकर जग जाते हैं तथा उनमें जीवन्तता 
आ जाती है । अतः "जीवो असुन आगातृ" ऋषि के इस कथन का भाव यही है कि प्रातःकाल की 
मधुर वेला ने जीव को क्रियाशील बना दिया । यहाँ निश्चित रूप से "जीव" का तात्पर्य शरीर में रहने 
वाले जीवनदायी क्रियाशील तत्त्व से है । कठोपनिषद्‌ में सम्भवतः इस प्रकार के मन्त्रों के प्रभाव से 


ही रूपकात्मक शैली में आत्मा को रथी तथा शरीर को रथ कहा गया है |“ 


ऋग्वेद में जीवात्मा को अविनाशी माना गया है । इसी आशय के एक मन्त्र में कहा गया 
है - तीव्रगामी अविनाशी जीवात्मा, श्वास लेता हुआ ग्रहों के मध्य में निवास करता है । वह अमर्त्य 
(जीव[ मर्त्य [शरीर] के साथ समान उत्पत्ति स्थान वाला होकर 'स्वधा" के द्वारा स्वेच्छानुसार 
विचरण करता है । मन्त्र के उत्तरार्द्ध में एक ऐसे अमर्त्य तत्त्व का निर्देश किया गया है, जो 
स्वधापूर्वक दिये गए अन्न से अपना निर्वाह करता है । यहाँ जीव को ही शरीर का जीवनदायी तत्त्व 
माना गया है । इस मन्त्र की टिप्पणी में ग्रिफिथ ने प्रथण भाग का विषय अग्नि को तथा द्वितीय भाग 
का विषय सोम को माना है, जो मृतक को दी गई यज्ञीय आहतियों से प्रवृद्ध होता है ॥2 इसके 


७७/७७/७७७७ ७७७/७७॥७॥/७७७/७७ए७ाी 0 भी हि लड लब ी ाआी ी नजन मीजअ अल लव अननप मर अकनलनदकनकीकिनई 


| 8. | कक । 
4 व्युच्छन्ती जीवमुदीरयन्त्युषा मृतं क॑ चुन बोधयन्ती । ऋग्वेद 4.443.8. 
जीवं प्राषिनां जीवात्मानम्‌ उदीरयन्ती शयनादूर्ध्व प्रेरयन्ती । सायण-भाष्य . 
| उदीर्ध्व जीवो | असुर्य | 
है दीध्व॑ जीवो असुनू आगादप प्रागात्तम आ ज्योतिरेति | ऋ.4.443 .6, द्रष्टव्य सायणभाष्य. 
3 “आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु" । कठोपनिषद्‌ - 3.3. 
पट [३ आज ध॒व | 
ू _अनच्छये तुरगातु जीवमेजद्धुवं मध्य आ पस्त्यानाम्‌ । 


को | ] न | द 
गीवो मृतस्य चरति स्वधाभिरमर्त्यों मर्त्यना सयोनि: ।। ऋग्वेद 4.464.30.... क्‍ 
5... ग्रिफिष - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, उपर्युक्त मन्त्र का अनुवाद एवं पाद टिप्पपी, 


पृष्ठ 442 . 
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विपरीत सायण ने मन्त्र के पूर्वार््ध तथा उत्तरार्द्ध दोनों स्थानों पर एक ही पूर्ण तथा परस्पर सम्बद्ध 
तत्त्व को प्रतिपादित माना है । उनके अनुसार इस मन्त्र में शरीर की असारता तथा उसमें रहने वाले 
जीव की नित्यता प्रतिपादित की गई है | इस दृष्टि से पूर्वार्ध का तात्पर्य होगा कि जब तक शरीर 
में जीव था, वह नाना प्रकार के कार्यों. को करने में व्यापृत था, किन्तु जीव के चले जाने के बाद वह 
निष्क्रिय हो गया । इसी प्रकार उत्तरारद्ध में बताया गया है कि शरीर का परित्याग करने के बाद जीव 
स्वधा के द्वारा विचरण करता रहता है । इससे यह स्पष्ट होता है कि वैदिक ऋषियों ने जीवात्मा 
को न केवल शरीर का नियामक या सारतत्त्व ही माना है, अपितु उन्होंने इसे एक शाश्वत-नित्य 


तत्त्व माना है, जो शरीर के नष्ट होने पर भी बना रहता है । 


[8 त्मन्‌ :- वस्तुतः 'त्मन्‌", "आत्मनु" शब्द का ही लघु रूप है | यह पूरे ऋग्वेद 
में विभिन्‍न विभक्तियों तथा रूपों में अठहत्तर बार प्रयुक्त है ।“ इसका प्रयोग कहीं निजवाचक सर्वनामः 
तथा कहीं क्रिया-विशेषण के रूप में किया गया है ।/ एक स्थान पर सायप ने "त्मनम" का अर्थ 
"जीवम्‌" किया है ।/ इसके अतिरिक्त यह अन्य स्थलों पर प्रायः आत्मा, प्राण इत्यादि के अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है ।? 


!9 अओआत्मनू :- ऋग्वेद में "आत्मनु" शब्द विभिन्‍न विभक्तियों तथा ख्यों में कुल क्‍ 
मिलाकर छब्बीस बार आया है ।” इसकी निष्पत्ति "अतृ" + मनिन प्रत्यय के योग से होती है ।० 


निरुक्‍त में यह दस बार आया है तथा यास्क ने सर्वत्र इसका अर्थ "आत्मा" किया है ।? विन्टर नित्ज 


रमपात+ वलकरामा॥ ामम्ापनसा आधाभाा/) भ्रामक, 'अअम+ ५॥७००॥५०३ शदकामाा॥ सोलर! 4000०. असाधाााए सावा्धआा+ /फराह्रमाओर अधभशभफाभ भाकराा५#। पडामपाक भसफमंकोका 490000७/ कामा+क+ पंदाइरालकत पिला भरसाआथाा। आरकाकत८ प्मराा॥ा भरमानसमक 


4. अनेन देहस्य असारता जीवस्य नित्यत्वं च प्रतिपाद्ते । ऋ. 4.464.30 पर सायण भाष्य. 
8 ऋग्वेद-संहिता, पञचम भाग, सूची- खण्ड, पृष्ठ 264 . 
3. ऋग्वेद 4.30.44, 4.6, 54.4, 79.6, 404.3 इत्यादि. 
ऋग्वेद 4.4.9, 9.86.4, 403.7 इत्यादि. 
5: त्मनमूर्ज न विश्वध क्षरध्ये । ऋग्वेद 4.63.8. 
'त्मनम्‌ आत्मानं जीवम्‌ . . . .." सायण-भाष्य . 
6. उद्धृत सभी मन्त्र तथा उन पर सायप-भाष्य. 
9 ऋग्वेद-संहिता, पञ्चम भाग, सूची-खण्ड, पृष्ठ 400. 
02 आप्टे, वामन शिवराम - संस्कृत-हिन्दी कोश, पृष्ठ 44. 


9, यास्क - निरुक्‍त, 42.29, 30, 32. 7 


54 


ने इसे श्वास लेने के अर्थ वाली "अनु" धातु से निष्पन्न मानते हुए जर्मन शब्द "अथ्मेन (मे८॥767 ) 
से सम्बद्ध माना है । उनके अनुसार ऋग्वेद में इसका प्रयोग निजवाचक सर्वनाम के रूप में भी हुआ 
है । सामान्यतः: यह सारतत्त्व, आनन्ददायक, नियामक, प्राणवायु, देह, चेतन सत्ता तथा आत्मभूत या 


स्वरूपभूत के अर्थ में प्रयुक्त दिखाई देता है । 


ऋग्वेद [8.3.24[ में "आत्मा" शब्द का प्रयोग निजवाचक सर्वनाम के रूप में किया गया 


है ।“ एक अन्य स्थल पर भी सायष ने इसे इसी रूप में प्रयुक्त माना है ।> 


सामान्यतः: आत्मा किसी वस्तु, विशेष रूप से मनुष्य के आन्तरिक स्वरूप |सारतत्त्वाँ को 
प्रकट करता है । अवान्तरकालीन भारतीय दर्शन-परम्परा के "इदन्ता" शब्द के साथ इसे सम्बद्ध 
किया जा सकता है । एक स्थल पर कहा गया है कि ओषधियों से यक्ष्म-रोग का आत्मा नष्ट होता 
है ।* यहाँ निश्चित रूप से "आत्मा" शब्द का प्रयोग रोग के सारतत्त्व के लिए किया गया है । 
सारतत्त्व का अभिप्राय आत्मभूत या स्वरूपभूत तत्त्व से भी लिया जा सकता है । सूर्य को सम्बोधित 
एक मन्त्र में उसे जड.गम तथा स्थावर का आत्मा कहा गया है ।? यहाँ आचार्य सायण ने आत्मा का 
अर्थ '"स्वरूपभूत" किया है । उसे सबका प्रेरक परमात्मा तथा प्राषिजात का जीवात्मा कहा है ।? 
वस्तुत: जड़.गम तथा स्थावर सबका प्रेरक होने से सूर्य सबका सारतत्त्व है । इसी प्रकार दो स्थलों 


५७७७/७७/७/७७ाी ७७७४७ रा आना ताक बद ली लब लीा  ॉग मा आन कु, न जल मील कलर कब 


4. विण्टरनित्ज - हिस्ट्री ऑफ इण्डियन लिटरेचर, पृष्ठ 249 . 
25 आत्मा पितुस्तनू: । ऋग्वेद 8.3.24. 

| | 
आत्मेन्द्रस्य भवसि धासिरुत्तम: । ऋग्वेद 9.85.3. 


आत्मा स्वयमेव उत्तम: त्वम्‌ इन्द्रस्य धासि: अन्नं भवसि । सायष-भाष्य . 


| । | 
4. आत्मा यक्ष्मस्य नश्यति पुरा जीवगृभो यथा । ऋग्वेद 40.97 .44. 
। आंगरस्सस्य पल 5५ 
5. सूर्य आत्मा जगतस्त । ऋग्वेद 4.445.4. 
6. सूर्य: अन्तर्यामितया सर्वस्त्य प्रेरक: परमात्मा जगत: जड़.गमस्य तस्थुष: स्थावरस्य च आत्मा 
स्वरूपभूत: ।....... स्थावरजडू.गमात्मकस्य सर्वस्यप्राणिजातस्य जीवात्मा । उदिते हि. 


सूर्य, मृतप्रायं सर्व जगत पुनश्चेतनयुकत सदुपलभ्यते । सायण-भाष्य. 


! ि 
है आत्मा यज्ञस्य पूर्व्य: । ऋग्वेद 9.2.40 तथा आत्मा यज्ञस्य । ऋग्वेद 9.6.8. 
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पर सोम को यज्ञ के आत्मा के रूप में माना गया है । उक्त दोनों स्थानों पर आत्मा का तात्पर्य 


आत्मभूत तत्त्व या सारतत्त्व ही है । 


ऋग्वेद में हमें "आत्मा" का आनन्ददायक स्वरूप भी दृष्टिगोचर होता है । अग्नि को 
समर्पित एक मन्त्र में उपमा के द्वारा उससे आत्मा के समान आनन्ददायक तथा सभी के द्वारा धारपीय 
होने की प्रार्थना की गई है ।* आचार्य सायण ने यहाँ परमप्रेमास्पद होने से आत्मा को निरतिशयानन्द 
स्वरूप मानते हुए उसे सबको सुख देने वाला बताया है ।“ ग्रिफिथने इसका अनुवाद "श्वास के समान 
आनन्ददायक" किया है ।> सम्भवतः ग्रिफिथ के मत में श्वास को आनन्ददायक मानने का कारण यह 
है कि उसी से जीवन प्रवर्तित होता है । वस्तुतः यहाँ "आत्मा" का वास्तविक अर्थ ही ग्रहपीय है । 
विल्सन ने तो इस मन्त्र का अनुवाद करते समय आत्मा को आनन्द का स्रोत माना है ।/ आगे चलकर 
उपनिषदों में “निरतिशयानन्दस्वरूपत्व' को आत्मा का स्वभाव माना गया है । इसका बीज हमें उक्त 


मन्त्र में दृष्टिगत होता है । 


सबके धारयिता के रूप में "आत्मा" ऋग्वेद में मात्र एकबार आया है ।/ सायण ने उसकी 
व्याख्या करते हुए कहा है - हे वरुष | तुम्हारे द्वारा अन्तरिक्ष में प्रेरित किया जाता हुआ वायु सभी क्‍ 
प्राणियों का आत्मा अर्थात्‌ प्राण के रूप में धारयिता है ।? इस प्रकार ऋग्वेद में आत्मा को सबके 
आधार के रूप में माना जा सकता है । 


न ला ऋध्यायाला, उरल) 3००28 3/कान॥० पालता+५0 अपमाओ७8 अर अ०यत पाधाानतत फेपआममममका नाम अध्याभाथा॥। सा७७भ७ शकाधा.+ आधाभाआ» «पाक ४पभयामक :सप्मभाकाक सं म७ाक+ ॥७१माकतक शाम 4॥4 मकान फपसाभाा फायामपाम 


रे आत्मेव शेवो दिधिषाय्यों भूत | ऋग्वेद 4.73.2. 


20 परमप्रेमास्पदतया निरतिशयानन्दस्वरूप: आत्मा यथा सर्वानृ सुखयति । सायण-भाष्य. 
3. ०7/6 776३८) ]०9५ - ५+ ०7४५ - उक्त मन्त्रांश का ग्रिफिथ द्वारा अनुवाद. 
4. 7]7/6& 858007], 48 7४७ 5०0प0%०७ ०0+ 75774768 8 


वही विल्सन का अनुवाद. 
5. आत्मा ते वातो रज आ नंवीनोत्‌ । ऋग्वेद 7.87.2. 
6. ते त्वदीयस्त्वयान्तरिक्षे प्रेयमाण: वात: वायु: आत्मा सर्वस्य प्राषिजातस्य प्राणरूपेण धारयिता । 
सायष-भाष्य . क्‍ 
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ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर "आत्मा" शब्द का प्रयोग श्वास या प्राणवायु के लिए किया 
गया है । एक मन्त्र में अश्विनों को सम्बोधित करते हुए कहा गया है - हे रथ के स्वामी अशि्वनों| 
तुम तीन प्रकार की वेदियो में उसी प्रकार जाओ, जिस प्रकार प्राणियों का आत्मभूत प्राणषवायु उनके 
शरीरों में प्रवेश करता है ।/ एक अन्य मन्त्र में "आत्मा" शब्द को वायु के विशेषष के रूप में प्रयुक्त 
किया गया है |“ इसी प्रकार एक स्थानपर वायु को देवताओं का आत्मा कहा गया है | इन 
उदाहरणों से यह स्पष्टतः प्रतीत होता है कि ऋग्वेद में "आत्मा" शब्द का प्रयोग श्वास या प्राणवायु 
के अर्थ में भी किया जाता रहा है । 


ऋग्वेद में शरीर के अथ में भी “आत्मा” शब्द का अनेक बार प्रयोग किया गया है । एक 
मन्त्र में ऋषि अश्व देवता की स्तुति करते हुए कहता है - हे अश्व, देवताओं के प्रति जाते समय 
तुम्हें "आत्मा" सनन्‍्तप्त न करे ।“ सायण ने यहाँ "आत्मा" शब्द का अर्थ "देह" किया है ।? अगले 
सूक्त [4.463[ में पुनः अश्व को सम्बोधित करते हुए कहा गया है - हे अश्व | मैं पृथ्वी से 
आदित्य की ओर जाते हुए तुम्हारे आत्मा को अपने मन द्वारा दूर से ही जानता हूँ ।? यहाँ भी 
“आत्मा शब्द का प्रयोग शरीर के लिए ही किया गया है, क्योंकि ऋषि की दृष्टि का विषय अश्व का 
शरीर ही हो सकता है । पुनश्च एक मन्त्र में, पर्जन्य में जड.गम और स्थावर सबके "आत्मा" को 
स्थित बताया गया है ।” सायण के अनुसार यहाँ आत्मा शब्द का अर्थ देह है ।? विल्सन ने इसका 
अर्थ "जीवनशक्ति" [वाइटलिटी[?, ग्रिफिथ ने जीवन [लाइफ[7 तथा मूर ने आत्मा [सोल[£ किया है। 


4७४/१७७७ीए७७ी/ ०७७), 00, जा भा दी आम 3 कु अली फल 


द । | | 
हम तिम्नो नासत्या रथ्या परावत आत्मेव वात: स्वसराषि गच्छतम्‌ । ऋग्वेद 4.34.7. 
. | | 
2 आत्मानं वस्यों अभिवातमर्चत्‌ | ऋग्वेद 40.92 .43.. 
कक । 
3. आत्मा देवानां भुवनस्य गर्भ: । ऋग्वेद 40.68 . 4. 
। क्‍ 
4. मा त्वा तपत्प्रिय आत्मापियन्तम्‌ । ऋग्वेद 4.462.20. 
5. प्रियः आत्मा भोगायतनत्वात्‌॒ तव प्रियतरों देह: । सायप- भाष्य. 
५ टन का |. क्‍ 
6. आत्मानं ते मनसारादजानामवों दिवा पतयन्तं पतड्‌.गम्‌ । ऋग्वेद 4.463.6. 
] ह | 
गा तस्मिन्नात्मा जंगतस्तस्थुषश्च । ऋग्वेद 7.40.6. 
8. आत्मा देहो वतंते । वही, सायण- भाष्य. 
9. वही, विल्सन का अनुवाद तथा टिप्पपी. 
40.. वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. 


84.. मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 5, पृष्ठ 442. 
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वस्तुतः पर्जन्य ही वृष्टि द्वारा सबको सिज्चित करता है, अतः उसी पर सबका शरीर निर्भर है । 
शरीर भी बिना जीवन या चेतन तत्त्व के नहीं रह सकता, अतः प्रकृत स्थल पर "आत्मा" का अर्थ 
"शरीर' या जीवन दोनों किया जा सकता है । एक अन्य स्थल पर पुरुष की आत्मा को अपने 
सामर्थ्यरूपी धन देने की इच्छा वाली ओषधियों द्वारा बल प्रदान करने की बात कही गई है |“ यह 
सर्वविदित है कि ओषधियों द्वारा शरीर स्वस्थ होता है । अतः यहाँ "आत्मा" का अर्थ "शरीर" ही है। 
इसके अतिरिक्त ऋग्वेद के यक्ष्मरोगनाशक सूक्त [40.463| में ऋषि रोगी से कहता है - मैं तेरे 
सम्पूर्ण आत्मा से उस यक्ष्म रोग को पृथक करता हूँ ।“ सायण ने यहाँ भी "आत्मा" का अर्थ "शरीर" 
ही किया है“, जो नितान्त उचित है । 


इस प्रकार ऋग्वेद में हमें "शरीर' के अर्थ में "आत्मा" शब्द का प्रयोग अनेकत्र उपलब्ध 


होता है । 


वैदिक ऋषि आत्मा के “चैतन्य” [चिदात्मकता| से परिचित थे । ऋग्वेद के एक सुप्रसिद्ध 
मन्त्र में कहा गया है - सर्वप्रथम उत्पन्न होने वाले को किसने देखा ? जो अस्थिहीन अस्थिवान्‌ को 
धारण किए हुए था । पार्थिव, प्राण, शोणित तथा आत्मा कहाँ थे ? इस तथ्य को पूछने के लिए विद्वान 
के पास कौन गया ?* इस “मन्त्र की व्याख्या करते समय आचार्य सायण ने "भूम्या:" का अर्थ पार्थिव 
स्थूल शरीर, "असु:" का अर्थ प्राण अर्थात्‌ तदुपलक्षित सूक्ष्म शरीर, "असृक्‌" का अर्थ शोणित और आत्मा 
का अर्थ इनसे सम्बद्ध चेतन तत्त्व किया है ।? यहाँ पर यह बात स्पष्टतः परिलक्षित होती है कि 


(स3...... 422, काम” शफापमााक, जम्वमनान_न, 2आत, ५०७५०) वरताानमभाता/ स्यमअभाकः धाथ३॥0छ» पामलपआ॥ सरा॥ 2७७०दसाा साहा» ३७७७७०,/७ साया कमाल पारांधभभभाक सा+४कतर+ सॉक।9५७॥३ सामायाका# ७०कवाभक५७, ८+कामभा॥ धमाका, उकरमकाक, 


4. धन सनिष्यन्तीनामात्मानं तव पूरुष । ऋग्वेद 40.97.8. 

2. यक्ष्म॑ सर्वस्मादात्मनुस्तमिर्द वि वृहामि ते । ऋग्वेद0.63 .5-6. 

3. त॑ यक्ष्मं सर्वस्मादात्मनः कृत्स्नादेव ते तव शरीरात्‌ वि वृह्ममि । वही, सायण- भाष्य. 
4. को ददर्श प्रथम जायमानमस्थ॒न्वन्तं यदनस्था बिर्भर्ति । 


| रा विद्वांसमुप | | 
भूम्या असुरसृगात्मा क्य स्वित्को विद्वांसमुप गात्प्रष्टमेतत्‌ । ऋग्वेद 4.464.4. 
5. भूम्या: सम्बन्धि पार्थिवं स्थूलशरीरं असुः प्राण: तदुपलक्षितं सूक्ष्मशरीरं असृक शोषितम्‌ ।. .. 
आत्मा तैः सम्बद्धश्चेतन: । वहीं, सायष-भाष्य.. द 
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ऋषि स्थूल तत्त्वों के अतिरिक्त एक सूक्ष्म चेतन तत्त्व से भी परिचित है और उसे "आत्मा" शब्द के 
द्वारा अभिह्ठित किया है । इस प्रकार इस मन्त्र के आधार पर "आत्मा" को वैदिक ऋषि की दृष्टि में 
पञ्चभूतात्मक शरीर से सम्बद्ध चेतन तत्त्व के रूप में जाना जा सकता है, जो स्थूल तत्त्वों से 


सम्बद्ध होते हुए भी प्रत्यक्ष का विषय नहीं है । 


ऋग्वेद में कम से एक स्थान पर "आत्मा" को ज्ञाता के रूप में बताया गया है । मन्त्र में 
कहा गया है - दक्षिषणा अन्न प्रदान करती है, जिसके कारण हमारा जो आत्मा है,वह सब कुछ 
जानते हुए दक्षिणा को कवचयुक्त बनाता है | इस मन्त्र में आया हुआ "विजानन" पद महत्त्वपूर्ण, है 
तथा "आत्मा" का विशेषण है । सायण ने भी ऐसा ही माना है ।“ ग्रिफिथ ने इसका अनुवाद करते 
हुए लिखा है - दक्षिणा अन्न प्रदान करती है, जो हमारा जीवन और आत्मा है ।3 इस प्रकार 
उन्होंने अन्न को ही “जीवन" या "आत्मा" माना है | डॉ.गणेशदत्त शर्मा ने भी ग्रिफिथ का ही 
अनुगमन करते हुए अन्न को आत्मा माना है ।/ विल्सन ने सायण का अनुगमन किया है और 


'विजानन्‌" को आत्मा का विशेषण माना है ।2 


वस्तुतः उक्त मन्त्र में "अन्नम्‌" को "यः" के साथ जोड़ना उचित नहीं प्रतीत होता, क्योंकि 
"अन्नम्‌” नपुंसक लिडग में है, जबकि "यः" पुलिड.ग में होते हुए आत्मा का विशेषण है । मन्त्र के 
अन्तिम पाद का "कर्त्ता” भी आत्मा ही है, अतः: उसका विशेषष '"विजानन्‌" [पुलिड-ग को मानना 


५ दक्षिपान्न बनुते यो न आत्मा दक्षिणां वर्म, कृपुते विजानन्‌ । ऋग्वेद 40.407.7. 
2. न: अस्मदीय: यः आत्मा अस्ति सः वर्म विजानन्‌ कवच यथायुधानां निवारकं॑ तद्गददुरितानि . 
. वारयतीति कवचमिति विजानन दक्षिषाम्‌ अश्वादिदानशीलां कृषुते । सायण-भाष्य . 
3. 6प९+व०7 पुए९७5४ 70604 जभ्राउंट० 4+458 00८४ 74£56 8754 8594%4४£ « 
वही, ग्रिफिथ का अनुवाद . 
की शर्मा, गणेशदत्त - ऋग्वेद में दार्शनिक तत्त्व, पृष्ठ 96. 
5 0प्र८. छछफा॥ओओए: वेीडटथंवावंशवध्यंशव (5070] +£#र्ुव॑ं्नत5 ) जल, ०70 
जल पल तार कल व पलक: 


ऋग्वेद 40.407.7 का अनुवाद. 
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. उचित है । इस प्रकार इस मन्त्र से यह ज्ञात होता है कि ऋग्वेद का ऋषि "आत्मा" के "ज्ञातृत्व" 
से परिचित है, जैसा कि उपनिषत्काल तथा और आगे के दार्शनिक प्रस्थानों में भी आत्मा को "ज्ञाता" 


के रूप में माना गया है । 


यहाँ एक बात और विचारषीय है कि आत्मा का परिमाण क्‍या है ? परवर्ती, दार्शनिक 
विचारधारा में आत्मा के दो परिमाण माने गए हैं - अणु और परम महत्‌ । अपु परिमाणात्मक आत्मा 
सर्वत्र विचरण कर सकता है, किन्तु परममहत्परिमाणात्मक नहीं कर सकता । यद्यपि ऋग्वेद में आत्मा 
के परिमाण को लेकर कोई चर्चा. नहीं दृष्टिगत होती है, तथापि यथाकथज्चितु कुछ सूत्र उपलब्ध हो 
सकते हैं । एक मन्त्र में कहा गया है - वह अमर्त्य [जीवात्मा|ं मरणधर्मा |शरीर| के साथ समान 
स्थान वाला होकर स्वधा के द्वारा विचरण करता है ।: इस मन्त्र में आत्मा को विचरणशील बताया 
गया है | अत: यह कहा जा सकता है कि ऋग्वेद के ऋषि आत्मा को अपुपरिमाणात्मक मानने के 
पक्ष में थे । 


आत्मा के स्वरूप पर विचार करने के अनन्तर यह भी जानना प्रसड्‌.गप्राप्त है कि क्‍या 
वैदिक ऋषि आत्मा के पुनर्जन्म को मानते थे ? कुछ पाश्चात्त्य विचारकों का यह मानना है कि 
"ऋग्वेद" में "पुनर्जन्म" जैसा कोई "प्रत्यय" नहीं है । वस्तुतः आशावादी विचारधारा को मानने वाले 
ऋषि पुनर्जन्म को नहीं मान सकते । वे अपने वर्तमान जीवन से पूर्षतः सन्तुष्ट थे । उनकी स्तुतियों 
का प्रयोजन केवल अमरता अथवा स्वर्गप्राप्ति ही नहीं था, अपितु उन्होंने देवताओं से अच्छी प्रजाएँ, वीर 
पुत्र, धन का स्वामित्व तथा सौ से भी अधिक वर्षों तक अच्छे जीवन की कामना की थी ।£ 


ब्लूमफील्ड ने पुनर्जन्म के बीज को ब्राह्मणकालीन विचारधारा में भारत के आदिवासी तथा 
. जीवो मृतस्य चरति स्वधाभिरमंत्यो मत्वेनः सयोनि: । ऋग्वेद 4.464.30.. 
2... हकू वय॑ त इन्द्र विश्वह प्रियास: सुवीरासो विदथमा वंदेम । ऋग्वेद 2.42.45. 
[ख[रः बृहस्पते सुप्रजा वीरवन्तो वयं स्याम्‌ प्तयो रयीणाम । ऋग्वेद 4.50.6. 
[ग[ पश्येम श्रद : शत जीवेम शरद : शतम्‌ । ऋग्वेद 7.66. मर ह 
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अनार्य जातियों से आया हुआ माना है ।* इस प्रकार वे ऋग्वेद में पुनर्जुत्म- सम्बन्धी किसी निर्देश को 
नहीं मानते । यदि सृक्ष्मता पूर्वक विचार किया जाए, तो निश्चित रूप से हमें ऋग्वेद में भी कुछ ऐसे 
तत्त्व मिल सकते हैं, जिनके आधार पर आगे चलकर पुनर्जन्म-सम्बन्धी धारणा का पल्‍लवन हुआ । 


हमें ऋग्वेद में कुछ ऐसे मन्त्र उपलब्ध होते हैं, जिनसे ज्ञात होता है कि मृतक के आत्मा 
किसी दूसरे लोक में विद्यमान रहते हैं । एक मन्त्र में अग्नि से प्रार्थना की गई है कि वह अपने 
साथ रहने वाले तुर्वश, यदु, नववास्तु, बृहद्रथ तथा तुर्वीति नामक राजर्षियों को लेकर यहाँ आए ।“ उन 
पितरों की तीन श्रेणियों भी बताई गई हैं - उत्तम, मध्यम और अधम ।_ एक मन्त्र में अग्नि को 
सम्बोधित करते हुए कहा गया है - हे अग्नि | इस प्रेत को मत जलाओ । इसे शोकयुकत मत करो। 
इसकी त्वचा को इधर-उधर मत फेंको । इसके शरीर को भी इतस्ततः निक्षिप्त मत करो | हे अगिनि| 
जब तुम इसे भलीभॉति दग्ध कर दोगे, तब पितरों के समीप भेज देना । ऋग्वेद के एक सम्पूर्ण सूक्त 
!0.58| में विभिन्‍न स्थानों पर गए हुए मन को पुनः जीवन धारण करने के लिए वापस आने को 
कहा गया है । सायण का कहना है कि इस सृकत में सुबन्धु के देह से इन्द्रियों के साथ निकले हुए 
मन को वापस लाने के लिए बन्धु आदि ऋषियों ने प्रार्थना की है ।? 


७७७४७७७४/५७७/७७७४/७७७/७७७/७७/७७७७/७७/ ७0०० रा या ली हु 3 ॥ कुल नव मल नककन मना लकी 


. 786 पृ्याड ०06 ६6 926११466 47 प्टवाडशार व£30०407 ०८४९ ए९७८५ 
3437 649 (८६० ऑेढ7एछ 43476६७४९७ 476० ६९७  8% शाशवाव 58] 
००78९040प0576858  ईशणा एछ8270७9,  #णा 75>परावट 5007८७७ , 
90895473ए9  #शणा छइणा& ०07 पएपंा6 व००746ठ473],  707-%235ए 87 
८४4]०8 ०£ 77649." ब्लूमफील्ड - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 254. 

3 अग्निना तुर्वेश यदुं परावत उग्रादेव॑ हवामहे । 
अगिनर्नयन्नववास्त्व॑ बृहद्रथं तुर्वीति दस्यवे सह: ।। ऋग्वेद 4.36.48. 

| उदीरतामवर उत्परास उन्मध्युमा: पितर ः सोम्यास: । ऋग्वेद 40.45.4. 

4. मैनमग्ने विदहो माभि शोचो मास्य त्वचं चिक्षिपो मा शरीरम्‌ | क्‍ 
यदा शुत् कृषवों जातवेदोडथेमेन प्र हिंषुतात्पितृभ्य 00, करचेद मत जल 85 

हे उक्त सूकत पर सायण-भाष्य की भूमिका तथा पूरा सूक्‍्त. 
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प्रो.मूर ने यहाँ "मनस्‌" शब्द को आत्मा के लिएप्रयुक्त माना है ।* इनके अतिरिक्त 
ग्रिफियथ की मान्यता है कि यह सृक्त मृत्यु के समय दूर गए हुए मानव-आत्मा को पुनः बुलाने के 
लिए सम्बोधित है ।“ पुनश्च असुनीति को सम्बोधित एक मन्त्र में उन्हीं बन्धु इत्यादि ऋषियों ने मन 
को पुनः स्थापित करने की प्रार्थना की है |” यहाँ भी ग्रिफिथ ने "मन" का अनुवाद "आत्मा 
(59477) किया है ।* इसी सूक्‍त के अगले मन्त्र में ऋषियों ने पुनः चक्षु, प्राप एवं भोगों का 
आधान करने की प्रार्थना की है ।7 


ऋग्वेद में ही हमें कुछ ऐसे मन्त्र उपलब्ध होते हैं, जिनसे यह ज्ञात होता है कि मरने 
के अनन्तर आत्मा प्राकृतिक तत्त्वों तथा ओषधियों में भी चला जाता है । एक स्थल पर प्रेतात्मा को 
सम्बोधित करते हुए कहा गया है - तुम्हारी चक्षु सूबे में चली जाए तथा आत्मा वायु में चला जाए । 
तुम अपने सुकृत के द्वारा दुलोक, पृथिवी अथवा जल में चले जाओ । यदि वहाँ तुम्हारा हित हो, तो 
अपने शरीर के अड.गों द्वारा ओषधियों में प्रतिष्ठित हो जाओ ।? मैकडनिल ने इस प्रकार की धारणाओं 
में पुनर्नज्म का बीज निहित माना है ।” इस मन्त्र द्वारा यह भी प्रतिपादित होता है कि वैदिक ऋषि 
पेड़-पौधों में जीव की स्थिति मानने के पक्ष में थे । इसके अतिरिक्त इस मन्त्र द्वारा कर्म के अनुसार 
फल भोगने का भी सड्-केत प्राप्त होता है । 


धारा, 0 मा आल हक ली मन हु अंजू मकल नकली लक 


४ मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 5, पृष्ठ 343. 

25% /एकछ कश़ाया +ं5 व) वतंत5&855 ८० :४९८०३१77 ८४९ £76९८१४०५ 
897%240& 0£ 38 87 80: ४७ [00470 ०5६ त50७९०४६४ .-" 
उद्धृत सूकत पर ग्रिफिथ की टिप्पषी. 

3. असुनीते मनो अस्मासु धारय । ऋग्वेद 40.59 .5. 

4. वही, ग्रिफिथ का अनुवाद 

5. असुनीते पुनर॒स्मासु चक्षु: पुन: प्राषमिह नों धेहि भोगम्‌ । ऋग्वेद 40.59.6 

6. सूर्य चक्षुगच्छतु वातमात्मा द्यां च गच्छ पृथिवीं च धर्मणा । 
अपो वा गच्छ यदि तत्र ते हितमोषधीषु प्रति तिष्ठा शरीरे: । ऋग्वेद 40.46.3 

3) मैकडॉनेल - वैदिक माइथॉलोजी, पृष्ठ 66. 
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एक मन्त्र में गर्भस्‍्थ ऋषि वामदेव ने अपने पूर्वजन्मों का वर्षन किया है - मैं मनु हुआ, 
मैं सूद हुआ । मैं कक्षीवान्‌ ऋषि हूँ । मैं कुत्स हूँ तथा उशना नामक क्रषि भी मैं ही हूँ । ह 


ऊपर विवेचित सभी प्रसड.गों से यह ज्ञात होता है कि यद्यपि ऋग्वेद के ऋषि पुनर्जन्म के 
वास्तविक स्वरूप से तो परिचित नहीं थे, किन्तु उनके मन में कहीं न कहीं इस प्रकार के विचार सूक्ष्म 


रूप में अवश्य विद्यमान थे, जो अवसर प्राप्त करके बाद की दार्शनिक विचारधारा में पल्‍लवित हुए । 


यहाँ आत्मा की अमरता पर भी विचार करना अपेक्षित है । एक मन्त्र में अग्नि को 
सम्बोधित करते हुए कहा गया है - हे अग्नि | तुम अपने सेवक मर्त्य को अमर्त्य बनाते हो ।“ 
इसी प्रकार मरुतों से अमर बनाने की प्रार्थना की गई है ।” मित्र और वरुण से भी अमर बनाने की 
याचना की गई है ।/ एक अन्य स्थल पर ऐसा सड़-केत प्राप्त होता है कि मूलतः देवता भी अमर 
नहीं थे, उन्हें सवितु ने अमर बनाया ।? इसी प्रकार एक दूसरे मन्त्र से यह भाव प्रकट होता है कि 


देवताओं ने अमरत्व प्राप्त किया, किन्तु कहाँ से पाया ? यह ज्ञात नहीं है ।? 


ऋग्वेद में "सोम" अमृत पेय के रूप में माना जाता था । एक मन्त्र में कहा गया है - 
हमने सोम का पान कर लिया है । अब हम अमर हो गए हैं, प्रकाश तक पहुँच चुके हैं । हमने 
देवताओं को प्राप्त कर लिया है । अब शत्रु हमारा क्‍या करेंगे ? हे अमर सोम | मनुष्य का हिंसक 


भी हमारा क्‍या करेगा ?* 


७७ ७७७५७७७/७७७५७७७ी७७७/५७७७७७०७७श राधा कीं ही तल हु मजा जब लकी 


3; अहं मनुरभवं सूर्वश्चाहं कक्षीवा ऋषिरस्मि विप्र: । 

अहं कुत्समार्जुनेयं न्यूज्जेहं [्जेहं कविरुशना पश्यता मा ।। ऋग्वेद 4.26.4. 
2. त्वं तमग्ने अमृत॒त्व उत्तमे मर्त दधासि श्रवसे दिवेदिवे । ऋग्वेद 4.34.7. 
3... उतो अस्माँ अमृत॒त्वे दंधातन । ऋग्वेद 5.55.4. 
री वृष्टिं वां राधों अमृतत्वमीमहे । ऋग्वेद 5.63.2 
5. देवेभ्यो हि प्रथम यज्ञियेभ्योष्मृतत्वं सुवसि भागमुत्तमम । ऋग्वेद 4.54 .2 


6. स॒तो नूनं कवय: सं शिशीत वाशीभिर्याभिरमृताय तक्षयथ । क्‍ 
विद्वांस: प॒दा गुह्यानि कर्तन येन देवासो अमृतत्वमानशु: ।। ऋग्वेद 40.53.40 
32 अपाम सोमममृता अभूमागन्म ज्योतिरविदाम देवान । 


कि नूनमस्मान्‌ कृणवदराति: किमु धूर्तिरमृत मर्त्यस्य ।। ऋग्वेद 8.48 .3 
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उक्त सभी सन्दर्भों में या तो अमर होने की प्रार्थना की गई है या अमरता प्राप्त कर लेने 
का उद्घोष किया गया है । अब प्रश्न यह है कि क्‍या कुछ लोगों द्वारा अमृततत्त्व प्राप्त कर लेने से 
सारे आत्मा अमर माने जा सकते हैं ? इसका उत्तर निश्चित रूप से नहीं होगा, किन्तु उन अंशों के 
आधार पर, जिनमें मृतक के आत्मा को यमलोकादि में निवास करने वाला बताया गया है”, निश्चित रूप 


से कहा जा सकता है कि ऋग्वेद के ऋषि यह जानते थे कि आत्मा अमर है । 


इस विवेचन के आधार पर यह कहा जा सकता है कि मृत्यु मानव का अन्त नहीं है, वह 
केवल भौतिक शरीर को नष्ट करता है तथा आत्मा शरीर के नष्ट होने पर भी बना रहता है और 
उस शरीरधारी द्वारा कृत कर्मों का फल भोगता है । धर्मात्मा लोगों का आत्मा स्वर्ग, में सुख प्राप्त 
करता है ।“ वस्तुतः शरीर छोड़ने के बाद आत्मा दूसरे लोक में चला जाता है तथा वहाँ अपने कर्मों 
का फल भोगने के उपरान्त वह पुनः इस पृथ्वी पर जन्म ग्रहण करता है । इस सारी प्रक्रिया के मूल 
में उसके द्वारा कृत कर्म ही हैं । अन्ततः यह कहा जा सकता है कि ऋग्वेद के ऋषि "आत्मा" के 
सम्बन्ध में निम्नलिखित धारणाओं एवं विचारों से परिचित थे :- 


आत्मा शरीर से भिन्‍न है, तथा इसके नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होता । 
१) यह अविनाशी है । न तो इसका जन्म होता है और न मृत्यु । 
डे, यह शरीर का सारतत्त्व है और इसका नियामक भी है । 
री यह शरीर द्वारा किये गए कर्म का फल भोगता है । 
5. यह "सत्‌", "चित्‌॒" और "आनन्द" तीनों से युक्त है । 
है इद॑ पितृभ्यो नमों अस्त्व॒द्य ये पूर्वासो य उपरास ईयु: । 


| मिल 

ये पार्थिवे रजस्यानिषत्ता ये वा नून॑ सुवृजनासु विक्षु ॥| ऋग्वेद 40.45.2. 

द्रष्टन्य - ऋग्वेद 40.45.4, 43, 4.36.48, 40.46.4, 59.6, 46.3, 4.26.4 
इत्यादि . 


2. ऋग्वेद 4.445.2 तथा 454.5. 


64 


[4 ऋग्वेद में "ब्रह्म" :- आत्मा पर विचारकरने के उपरान्त अब "ब्रह्म" पर भी 
विचार कर लेना अपेक्षित है । ऋग्वेद में "ब्रह्म" शब्द विभिन्‍न विभक्तियों तथा रूपों में कुल मिलाकर 
354 बार प्रयुक्त है ।/ इसका प्रयोग पुल्लिंड.ग तथा नपुंसकलिड्‌-ग दोनों रूपों में किया गया है । मूर 
ने नपुंसकलिड्‌.ग में प्रयुक्त "ब्रह्म' को सूकत या आत्मा के अर्थ में तथा पुल्लिंड.ग में प्रयुक्त को उस 
सूक्त अथवा प्रार्थना के प्रणेता या उसका पाठ करने वाले के अर्थ में माना है ।“ ड्यूसन ने ऋग्वेद में. 
प्रयुक्त "ब्रह्म" शब्द को ऊपर उठाने वाली तथा आध्यात्मिकता का सञ्चार करने वाली प्रार्थना की शक्ति 
के अतिरिक्त और किसी अर्थ में नहीं स्वीकार किया है ।> भारतीय भाष्यकार आचार्य सायण ने 
नपुंसकलिड.ग के रूप में प्रयुक्त "ब्रह्म" शब्द को प्राय: सूक्त अथवा स्तोत्र" और पुल्लिड.ग के रूप में 


प्रयुक्त को स्तुतिगायक ब्राह्मण? तथा ब्रह्मा नामक पुरोहित” का अभिधायक माना है । 


इन अर्थों. के अतिरिक्त इस शब्द को कई बार नपुंसकलिड्‌.ग में अन्न या हविष ” तथा 
महान्‌ या शक्तिशाली और पुल्लिड.ग में स्रष्टा या प्रजापति के लिए प्रयुक्त किया गया है |? विल्सन 
ने भी सायण का अनुगमन करते हुए "ब्रह्म" शब्द को उक्त अर्थों में ही लिया है ।० ग्रिफिथ ने 


टला. भराइरसरत. सोडा. 9#मभावा#न,.स्‍न्‍लॉसडआ2)..समाभअभक'.2आमामासता+ दाा+मशयात “0 अममताक+, /020%24५.अधिरराआ॥/+ “पालक फासासापा/) पााभमपाका॥ ऋााजकाप+ 4ेपमरााकः अपह७कागआक पामताभारा अमान काथमममा, रिमाााम१८ 49७४2०वाके,. ॥१७8४०8०0#: संगामकका#भ परेपाशकक 


४ ऋग्वेद-संहिता-पञचम भाग, सूची खण्ड, पृष्ठ 407-408 

£: मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, प्रथम भाग, पृष्ठ 244. 

पु ड्यूसत - सिस्टम ऑफ वेदान्त, पृष्ठ 49. 

4. “नव्यं नूतन ब्रह्म एतत्सूकतरूपं स्तोत्रम॒ अतक्षतु” । ऋग्वेद .62.43, सायप- भाष्य., 


इसके अतिरिक्त ऋग्वेद - 4.75.2, 2.20.5, 34.7, 3.44.3, 4.6.44, 5.29 .45 
द 6.47.3 तथा 40.64.4 इत्यादि मन्त्रों पर सायप-भाष्य. द्रष्टव्य 
5. ऋग्वेद .80.4, 4.50.8, 5.40.8, 8.7.-20, 9.482.4, 40.85.34 इत्यादि मनत्रों 
पर सायण-भाष्य. द्रष्टव्य . क्‍ 
6... क्रग्वेद 2.4.2, 4.9.4, 9.96.6, 40.52.2 तथा 74.44 पर सायण-भाष्य .द्रष्टव्य. 
हि ऋग्वेद 4.40.4, 2.44.48, 3.8.2, 4.22.4, 6.46.36, 7.34.44, 8.3.9 
40.4.7 इत्यादि पर सायपष-भाष्य. द्रष्टव्य 
पा मरुतां ब्रत्माणं महान्तमृ" । ऋग्वेद 40.77.4 पर सायण-भाष्य. 
9... ब्रह्माषं ज्रष्टारं करोमि । ऋग्वेद 40.425.5 पर सायण-भाष्य. 
क्‍ ब्रह्माणं प्रजापतिम्‌ । ऋग्वेद 40.444.3 पर सायण भाष्य 


40... उक्त सभी सन्दर्भों पर विल्सन का अनुवाद 
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प्राय: सर्वत्र नपुंसकलिड्‌.ग में आए "ब्रह्म" शब्द को प्रार्थना तथा पुल्लिड.ग में आए हुए को ब्राह्मण या 
पुरोहित के अर्थ में ही लिया है |“ 


जहाँ तक दार्शनिक दृष्टिकोण का सम्बन्ध है, उसके अनुसार नपुंसकलिड.ग में आए "ब्रह्म" 
शब्द का ही ग्रहण करना उचित है, क्योंकि परमतत्त्व को निर्दिष्ट करने का सबसे अच्छा ढंग उसे 
लिड.गातीत रखना ही है । वह पुरुष है या स्त्री इस विवाद में न पड़कर उसे "तत्‌" पद द्वारा ही 
गृहीत करना चाहिए । ऋग्वेद में भी परमतत्त्व को "तदेकमु" कहा गया है ।“ 


कुछ स्थलों पर "ब्रह्म' शब्द महत्ता के आधायक के रूप में भी प्रयुक्त है । एक मन्त्र 
में इन्द्र के लिए कहा गया है - ब्रह्म अथवा स्तोत्र जिस इन्द्र की वृद्धि करता है ।/ इस मन्त्र से 
यह ज्ञात होता है कि इन्द्र की महत्ता "ब्रह्म" या स्तोत्र के कारण ही है । अन्य मन्त्रों में भी इन्द्र 
के अतिरिक्त अग्नि, सोम, अश्विन तथा ब्रह्मणस्पति को स्तोत्र द्वारा वृद्धिड.गत बताया गया है ॥* 


ऋग्वेद में देवताओं को विश्व की महान्‌ शक्ति के रूप में निरूपित किया गया है । उनसे 
भी बढ़कर उनकी महत्ता या महिमा है, क्योंकि उसी के प्रभाव से वे सब कुछ करते हैं ।> उनकी 
महिमा भी स्तोत्र के ही अधीन है, क्योंकि यदि उसका ख्यापन न किया जाए तो उस देव के वास्तविक _ 
स्वरूप का ज्ञान नहीं प्राप्त हो सकेगा । एक पूरे सुक्त में इन्द्र की महिमा बताते हुए लोगों को 
उसकी शक्ति एवं स्वरूप से परिचित कराया गया है ।? इस प्रकार देवों की महत्ता के आधायक "ब्रह्म" 
या "स्तोत्र" को “परमतत्त्व" के अभिधायक बीज के रूप में माना जा सकता है । 


सका पम्ममपात आधममकान ५0! भापसर५ाक मामा १623० 404७/५माक +जरदा॥4) जा सालाना, उाभमसथाकात +असाा%७॥ समान: स४मनभाक अरवांक अकाान्‍यथआ ,ांमा+अ०थ3 सा+०पाी २४७३: /मेमनकाथ९ था३अ+काभक) 20093१ १42०2 अमकंगाक, 


हे उद्धृत सभी सन्दर्भों, पर ग्रिफिथ का अनुवाद. 
ह आनीदवात स्वृधया तदेकम्‌ । ऋग्वेद 40.429.2. 
3: यस्य ब्रह्म वर्धनम्‌ । ऋग्वेद 2.42.44. 

4. ऋग्वेद 3.34 .4, .93.5, 6, 5.73.40, 2.24.3, 40.50.4 इत्यादि. 
5. यश्चिदापों महिना पर्यपश्यत्‌ । ऋग्वेद 0.42.8. 


6. ऋग्वेद 2.42. सम्पूर्ष सूक्‍त. 
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ऋग्वेद के एक महत्वपूर्ण सूक्त में परमात्मा के साथ तादात्म्य का अनुभव करती हुई वाणी 
ने स्वयं अपनी महत्ता प्रकट की है । आचार्य सायण ने वाक्‌ को ब्रह्मविदुषी तथा सबका अधिष्ठान 
माना है ।“ ग्रिफिथ ने इसे "आत्मा" के प्रतीक "परमात्मा", सर्वोच्च या विश्वात्मा के रूप में भी 
स्वीकार किया है ।_ "शतपथ ब्राह्मण" ने तो वाषी को साक्षात्‌ "ब्रह्म" के रूप में ही माना है ।* 


इस प्रकार हम देखते हैं कि ऋग्वेद में यद्यपि “"ब्रह्म'' शब्द का प्रयोग परमतत्त्व के लिए 
तो नहीं किया गया है, तथापि इससे निर्दिष्ट देव स्तोत्र या शक्ति हमें उपनिषत्कालीन "ब्रह्म" की ओर 
जाने में निश्चित रूप से सहायक प्रतीत होते हैं । 


56  रग्वेद में "मोक्ष" और “अमृतत्व" :- भारतीय संस्‍्कृति के वैशिष्ट्यभूत चार 
पुरुषार्थों - धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष में मोक्ष को चरम लक्ष्य के रूप में निरूषित किया गया है । भारतीय 
दर्शन में भी मोक्ष उसी प्रकार प्रतिष्ठित है । ऋग्वेद में हमें ''मोक्ष' दार्शनिक रूप से विकसित नहीं 
दृष्टिगत होता, तथापि ऋषियों द्वारा देवताओं से की गई दुःख एवं बन्धनों से मुक्ति की प्रार्थनाओं में 
इसके बीज देखे जा सकते हैं । पूरे ऋग्वेद में मात्र एक स्थान पर "मुम॒क्षु" शब्द का प्रयोग किया 
गया है ।? सायण ने इसका अर्थ "मोक्ष प्राप्त करने की इच्छा वाली" से ही लिया है ॥” 


ऋग्वेद में भूरिश: आया हुआ "अमृतत्व' शब्द मोक्ष का ही द्योतक प्रतीत होता है । एक 
मन्त्र में मरुतों से अमर बनाने की प्रार्थना की गई है ।” वस्तुतः अमर बनने से जन्म-मृत्यु के बन्धन 
से मुक्ति मिलती है । एक मन्त्र में कहा गया है - हे परमेश्वर | हम आपकी कृपा से 
मृत्यु के बन्धन से उसी प्रकार मुक्त हो जाएँ, जिस प्रकार खरबुजा पकने पर लता के बन्धन से मुक्त 


१७४/७७/५७७७/७७७७७७४७/७७/७७ ७७७७७ ७७७०, ०० भा अं ली अमल 


हु ऋग्वेद 40.425 . 


2२ द्रष्टव्य उक्त सूक्त पर सायण-भाष्य. 
3. ग्रिफिथ का सन्दर्भित सूकत पर अनुवाद एवं टिप्पणी. 
4. "वाग्वै ब्रह्म" । शतपथ ब्राह्मण - 2.4.4.40. द 
5 मुमुक्ष्वो मनवे मानवस्यते । ऋग्वेद .440.4 . 
6. 'मुमुक्ष्व: मुमुक्षय: आहुतिद्वारा यजमानं मोकक्‍्तुमिच्छन्त्य: ब्रह्मलोक॑ प्रापयन्त्य: ।" 
वही, सायण-भाष्य. ः 


हे स्तोता वो अमृत: स्यात्‌ । ऋग्वेद 4.38.4... 
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हो जाता है, किन्तु हमें अमृत से दूर मत करें । सायण ने "मामृतातु" की व्याख्या "मा' और 
"आमृतातु" इस रूप में विच्छेद करते हुए "सायुज्यतामोक्षपर्युन्त'' किया है । “ उनका भाव यह है कि 
मोक्ष प्राप्त होने तक हमें मृत्यु या संसार से मुक्त रखें । इसी पद का दूसरा अर्थ, उन्होंने "चिरकालीन 
जीवन या स्वर्ग से दूर मत करें", यह भी किया है ।४ एक मन्त्र में सोम को सम्बोधित करते हुए 
कहा गया है - हे सोम | मुझे उस अमृतलोक में अमर बना दो, जहाँ अविनश्वर प्रकाश है तथा 
आदित्य नामक ज्योति निहित है ।* ऋग्वेद में ही विष्पु के आनन्दमय परमधाम का उल्लेख करते हुए 
उसे प्राप्त करने की इच्छा व्यक्त की गई है ।” विष्णु का परमपद या परमधाम मोक्ष ही हो सकता 
है । एक अन्य मन्त्र में कहा गया है - मैं विष्णु के उस प्रिय स्थान को प्राप्त करूँ, जहाँ देवकामी 
जन प्रसन्न होते हैं । विशाल गतिशील विष्पु के परमपद में मधु का निष्यन्द है, इस प्रकार वह 
सबका बन्धु है ।? सायण ने यहाँ "पाथः" का अर्थ "अविनश्वर ब्रह्मलोक" किया है । उन्होंने 
“परमपद” का वर्षन करते हुए उसे केवल सुखात्मक, भूख-प्यास, जरा-मरण तथा पुनरागमन इत्यादि 
के भय से रहित और सड़-कल्पमात्र से ही अमृतकुल्यादिभोगों के प्राप्ति-स्थान के रूप में बताया है।” 

विष्णु का प्रिय स्थान विष्पुलोक है, जिसे सायष ने ब्रह्मलोक कहा है । वस्तुतः उन्होंने उस स्थान 
की जो विशेषताएँ बताई हैं, उनसे यह प्रतीत होता है कि जन्म-मरण के बन्धन से मुक्त होने के बाद _ 
आत्मा वहीं निवास करता है । विष्णु का वह परमपद सबका काम्य है, अतः ऋग्वेदीय युग में उसे 
प्राप्त करना सबका चरम लक्ष्य रहा होगा । वही चरम लक्ष्य अवान्तरकालीन दर्शन में "मोक्ष" के नाम _ 
से अभिहित किया गया प्रतीत होता है । क्‍ 


0 उर्वारुकमिव॒ बन्धनान्यृत्योर्मुशषीय मामृतात । ऋग्वेद 7.59 .2. 
2 किं मर्याद्ीकृत्य । आमृतात्‌ । सायुज्यतामोक्षपर्यन्तमित्यर्थ: । वही, सायण- भाष्य. 
3. अमृताच्चिरजीवितात्‌ स्वर्गादेर्वा. मा मुक्षीय । वही, सायण- भाष्य. 
4. यत्र ज्योतिरजम् यस्मिलेलोके स्वर्दितम | 

तस्मिन्‌ मां धेहि पवमानामृते लोके अक्षित इन्द्रायेन्दो परिम़रव ।। ऋग्वेद 9.4 3.7. 
के तद्विष्णो: परम पद सदा पश्यन्ति सूरय : । ऋग्वेद 4.22.20.. 
6... तद॑स्य प्रियमभिपाथों अश्यां नरो यत्र देवयवों मर्दन्ति । क्‍ 

उरुक्रमस्य स हि बन्धरित्या विष्णो: प॒दे परमे मध्व॒ उत्स: । ऋग्वेद 4.4 54.5. 


7. वही, सायण-भाष्य , 
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इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि ऋग्वेद में यद्यपि मोक्ष-सम्बन्धी धारणा उस रूप में 
उपलब्ध नहीं होती, जैसी परवर्ती, दर्शनों में है, तथापि उसके बीज उपयुक्त मन्त्रों में देखे जा सकते हैं। 


6] ऋग्वेद में "ऋत” :- "ऋत" वैदिक ऋषियों की अत्यन्त मौलिक धारणा है । 
इसके ऊपर सारी सृष्टि-व्यवस्था आधारित है । ऋग्वेद में विभिन्‍न रूपों तथा विभक्तियों में इसका 
प्रयोग लगभग छः: सौ छियालीस बार किया गया है |” वैदिक ऋषि इस तथ्य से भलीभाँति परिचित थे 
कि ऋत ही सम्पूर्ष जगतु का आदिकारण है । यह धरती, आकाश, सूर्य, अग्नि इत्यादि सबका उत्पादक 
एवं नियन्‍ता है । ऋत अपने इस रूप में परमतत्त्व के समकक्ष या परमतत्त्व ही प्रतीत होता है । 
इसीलिए इसे "तत्त्वमीमांसा' के अन्तर्गत निविष्ट करके इस पर विचार किया जा रहा है । 


"ऋत" शब्द गत्यर्थक "ऋ" धातु से निष्पन्न है । इसका अथ॑ क्रियाशीलता से भी लिया 
जा सकता है । यास्क ने इसका अर्थ "उदक", "सत्य", "यज्ञ" एवं "रेतस" किया है ।“ सायण ने भी 
प्राय: यास्क का ही अनुगमन किया है ।“ उन्होंने इसे "कर्मफल", "स्तोत्र" एवं "गति" के अर्थ में भी 
माना है ।/ कभी-कभी तो एक ही मन्त्र में दो बार आए हुए "ऋत” का अथ्‌ उन्होंने भिन्‍न-भिन्‍न 
किया है । एक मन्त्र में "'ऋतस्य'" का अर्थ "गतस्य'-"पलायितस्य" किया है, उसी मन्त्र के साथ पठित 
दूसरे मन्त्र में "ऋतस्य यज्ञस्य अन्नस्य वा" ऐसा अर्थ करते हुए उन्होंने भिन्‍न अर्थ प्रकट किया है।2 
एक अन्य मन्त्र में "ऋत'" शब्द चार बार आया है । सायपष ने प्रथम, द्वितीय तथा चतुर्थ, का अर्थ 
"स्तोत्र" एवं तृतीय बार आए "ऋत" का अर्थ "उदक" किया है ।? अगले मन्त्र में भी यह शब्द दो 
| ऋग्वेद-संहिता - पञ्चम भाग, सूची खण्ड, पृष्ठ 456 से 458 तक. 

० ऋतमित्युदकनाम । निरुक्त - 2.25. 

सत्यं वा यज्ञ वा । वही, 4.49. 


ऋतशब्देन रेत उच्यते । वही, 4.20. 


0; ऋग्वेद 4.2.8, 40.5.2, 5.3, 67.2, 85.4, 92.4 इत्यादि पर सायष-भाष्य .द्रष्टव्य. 
4. ऋग्वेद .4.8, 68.5, 85.40, 0.5.7 इत्यादि पर साय भाष्य द्रष्टव्य. 
5... ऋग्वेद 4.65.3-4 पर सायण-भाष्य, 


(6. ऋग्वेद 5.42.2 पर सायण भाष्य. द्रष्टव्य . 
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बार आया है, जिनमें प्रथम का अर्थ "उदक" एवं द्वितीय का "सत्य” किया है | इसी प्रकार एक 
साथ ही दो बार आए "ऋत" में प्रथम का अर्थ "सत्यरूप अग्नि" तथा द्वितीय का "स्तोत्र" किया है ।“ 
एक अन्य मन्त्र में भी युगपत्‌ आए इस शब्द का अर्थ सायप ने क्रमशः: "सत्यभूतमण्डल" और "'उदक' 
किया है । "सत्यभूतमण्डल" का तात्पर्य भी "सूर्यमण्डल" से लिया है । इनके अतिरिक्त मित्रावरुण 
को सम्बोधित एक सूकत में उनके विशेषण के रूप में आए हुए "ऋतावृध' और "ऋतावाना' पदों का 
अर्थ क्रमशः "यज्ञस्योदकस्य वा वर्धयितारौ" और "गमनवन्तौ" किया है ।* यहाँ भी प्रथम बार उन्हें 
"यज्ञ" और "उदक'" दो अर्थ तथा द्वितीय बार "गति" अर्थ दृष्ट है । 


ग्रिफिथ ने ऋग्वेद में आए "ऋत'" शब्द को विश्व की व्यवस्था तथा उसके विधान का 
अभिधायक माना है । उन्होंने सर्वत्र इसका अनुवाद "शाश्वत नियम" [ इटनल लॉ|[ अथवा पवित्र नियम 
[होली आईर| किया है ।2 


मोनियर विलियम्स ने “ऋत" को यज्ञ सम्बन्धी नियम, दैवी नियम तथा दैवी सत्य माना है।2 
रॉय ने “ऋत” को प्रकृति का एक नियम माना है । उन्होंने यज्ञ-सम्बन्धी नियम तथा मानव-जीवन 


के व्रत आदि को भी "ऋत" का अभिधायक कहा है ।” 


डॉ. मड.गलदेव शास्त्री "ऋत" तथा "सत्य", इन दोनों को एक साथ जोड़ते हुए इन्हें 
"सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त नैतिक आधार" के रूप में स्वीकार करते हैं ॥0 
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3.. ऋतयन्‌ सर्वप्राषिनां जीवन-हेतुकमुदर्क कुर्बन्‌ कया केनापि ऋतेन सत्येन । 
ऋग्वेद 5.42.3 पर सायण-भाष्य . 


० ऋतं सत्यरूपमगिनिम्‌ . . . . . ऋतेन स्तोत्रेप । ऋग्वेद 5.45.2 पर सायण-भाष्य, 
3. ऋग्वेद 5.62.4 पर सायप भाष्य. 
4. ऋग्वेद 5.65.2 पर सायण भाष्य. 
5. द्रष्टव्य - ऋग्वेद के "ऋत" शब्द पर सर्वत्न ग्रिफिथ का अनुवाद. 
की मोनियर, विलियम्स - संस्कृत इंग्लिश डिक्शनरी, पृष्ठ 223. 
यही एनल्स ऑफ भण्डारकर रिसर्च इन्स्टीट्यूट, भाग 3 5, पृष्ठ 27. 


2, शास्त्री, डॉ. मड़.गलदेव - भारतीय संस्कृति का विकास, पृष्ठ 393. 
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विल्सन ने प्राय: सर्वत्र सायण के ही अर्थों. का अनुगमन किया है ।* ब्लूमफील्ड ने "ऋत" 


का अर्थ - "ब्रह्माण्डीय नियम" या "विश्व का नियम" किया है ।“ 


श्री अरविन्द के अनुसार - "सब वस्तुओं का सारभूत पदार्थ, “ऋत" है, भौतिक से 
आध्यात्मिक रूप में परिवर्तन का कारण "ऋत" ही है । "ऋत" सूर्य, चन्द्र आदि का नियम दिखाई 
देता है, किन्तु वस्तुत: यह आचरण का नियम है ।“ श्री अरविन्द के ही अनुयायी आधुनिक विद्वान 
पुराषी ने “ऋत" को "सत्यभूत चैतन्य” [टुथ कान्शसनेसों मानते हुए इसे सम्पूर्ष चेतन प्राणिवर्ग, का 


उत्पत्तिस्थान कहा है ।* 


विभिन्‍न विद्वानों की उपर्युक्त धारणाओं से यह स्पष्ट होता है कि "ऋत” इस सृष्टि का 
प्रवतेक विधान है । सभी बस्तुएँ ऋत के अधीन हैं तथा यह सम्पूर्ण नैतिक मूल्यों और नियमों काप्रेरक 
है । ब्लूमफील्ड ने “ऋत" के तीन पहलू स्पष्ट किए हैं - ब्रह्माण्डीय अनुक्रम, देवों की परिनिष्ठित 
उपासना पद्धति और मनुष्यों का नैतिक आचार । ब्रह्माण्डीय क्रम या नियम के रूप में ऋत संसार 
तथा प्रकृति का नियमन करता है । प्रकृति तथा उसके द्वारा नियन्त्रित सम्पूर्ण पदार्थों,की सतत गति 
के निश्चित क्रम का कारण द यह "ऋत" हीं है । 


ऋग्वेद का सारा धर्म और दर्शन यज्ञों पर आधारित है । जिस प्रकार प्रकृति की सारी 
व्यवस्था नियमित है, उसी प्रकार देवों की उपासना-पद्धति - यज्ञ भी नियमित हैं । ऋग्वेद के सुप्रसिद्ध 
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४ द्रष्टव्य - ऋग्वेद में “ऋत" शब्द पर सर्वत्र विल्सन के अनुवाद एवं टिप्पणियाँ. 
20 कउ& धछरणछडटदे गाल्वय्5 "एठथायं2 0-%5867" ०0% "0#ठत९८४ ०४ (४७ 


ए749०९८:७९." ब्लूमफील्ड - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 42. 


* 335 श्री अरविन्द - वेदरहस्य, पृष्ठ 402 तथा 407. 
4. पुरापी, ए.बी. - स्टडीज इन वैदिक इन्टरप्रेटेशन, पृष्ठ 49 तथा 53. 
5. 40 7765९77८5 4६८६5९०१]४ छा4९४ ४१९ ८266९६०२९ 3596८ 0०07 
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..  ब्लूमफील्ड - द रिलीजन ऑफ द वेद, पृष्ठ 426. 


॥4 


पुरुष सूक्‍त' में यज्ञ द्वारा ही सारी सृष्ट की कल्पना की गई है । उसमें विभिन्‍न ऋतुओं को यज्ञीय 


उपकरणों के रूप में प्रकल्पित किया गया है ।“ 


मनुष्यों द्वारा विधीयमान कार्यों, में "'ऋत" नैतिक नियम के रूप में प्रवृत्त होता है । यज्ञों 
में व्रत, अनुष्ठान,सदाचार इत्यादि नियमों का पालन करना आवश्यक था । ये सारी क्रियाएँ "“ऋत" द्वारा 
नियमित होती थी । इसका विपरीतार्थक शब्द "अनृत” उपलब्ध होता है, जो असत्य के अर्थ में प्रयुक्त 
होता रहा है । वस्तुतः "अनृत', "सत्य" का विलोम बन गया । वरुष को इन दोनों का द्रष्टा अर्थात्‌ 
निरीक्षक माना गया | यहाँ तक कि "ऋत" का रक्षक बनने की इच्छा करने वाले अग्नि को भी 
थोड़ी देर के लिए "वरुण" बनना आवश्यक बताया गया ।* "सत्य" और "अनृत" धीरे-धीरे उचित और 
अनुचित कृत्यों के अर्थ में प्रयुक्त होने लगे । सुप्रसिद्ध यम-यमी सूक्‍त” में यम ने यमी से स्पष्ट 
शब्दों में कहा है - हम लोग "ऋत" अर्थात्‌ सत्य बोलते हुए अनुत आचरण कैसे करेंगे ?? यहाँ 
"ऋत'" का तात्पर्य उचित और "अनृत' का अनुचित से है । वस्तुत: यम कहना चाहता है कि जब 
हम अपने कार्द को "ऋत" अर्थात्‌ “उचित कार्य" के रूप में प्रतिपादित करेंगे, तो निश्चित रूप से 
जानबूझकर "अनृत” अर्थात्‌ अनुचित कर्म. में प्रवृत्त होंगे । इस प्रकार "ऋत” नैतिकता के प्रतिमान के 
रूप में प्रतिष्ठित दिखाई देता है । 


वैदिक ऋषियों ने अग्नि, सूर्य, उषा, मित्र, वरुण एवं बृहस्पति आदि देवताओं को "ऋत" से 
उत्पन्न कहा है ।” एक मन्त्र में अग्नि को ऋत का प्रथम पुत्र कहा गया है ।0 उसे ऋत को 
बुलाने वाला भी माना गया है ।? उसे "ऋत" का ज्ञाता एवं उसकी [जल की धाराओं को काटने 
वाला भी कहा गया है ।/0 
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ऋग्वेद 40.90. 

ऋग्वेद 40 -20-6- । । । 

यास राजा वरुणों याति मध्ये सत्यानृते अवपश्यञ्जनानाम्‌ । ऋग्वेद 7.49.3. 
ऋग्वेद 40.8.5. हि 

ऋग्वेद 40.40. 

कद्ध नूनमृता वदन्तो अनृतं वदेम । ऋग्वेद 0.40.4. 

ऋग्वेद .443.2, 489.6, 2.23-45, 3.54.43, 4.40.5, 7.66 .3 इत्यादि. 
अग्निई न: प्रथमजा ऋतस्य । ऋग्वेद 40.5.7. 

ऋग्वेद 40.64.44 , 

ऋग्वेद 5.42.2. 


+ 
(3 
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द्युलोक की पुत्री उषा "ऋत" के मार्ग, का अनुसरण करती है ।” उषा और रात्रि को ऋत 
की माताएँ कहा गया है ।॥“ इसका तात्पर्य यह है कि रात्रि और उषा साथ-साथ कार्य करती हुई 
लोगों में “ऋत' की भावना को उत्पन्न करती हैं । उषा देवी "ऋत' के घर से प्रबुद्ध होकर यात्रा 
प्रारम्भ करती है ।> एक स्थान पर अदिति को "ऋतावरी" कहा गया है ।* "ऋत" की स्तुति करके 
ही बृहस्पति यज्ञ का पद प्राप्त किए ।? अड्डि.गरसों ने "वल" को "ऋत" की शक्ति से ही नष्ट 
किया ।? सोम बार-बार "ऋत" के मार्ग को बताता है ।” वह "ऋत" अर्थात्‌ सत्य वापी द्वारा पवित्र 
होता है ।/ एक मन्त्र में कहा गया है - द्यावापूथिवी ऋत की योनि में एक साथ निवास करते हैं ।? 
समस्त देवता "ऋत" के मार्ग का अनुसरण करते हैं ।/2 एक मन्त्र में देवों में देवतम अग्नि से यह 
कामना की गई है कि वह “ऋत” के मार्ग से देवताओं के लिए हमारे स्तोत्रों तथा हविष्यों को 
पहुँचाए । 4 ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में देवताओं को "ऋतज्ञ" अर्थात्‌ "'ऋत" का ज्ञाता कहा गया 
है। /“ इसके अतिरिक्त उन्हें "ऋतावृध" अथीत्‌ ऋत को बढ़ाने वाला या ऋत के द्वारा वृद्धिड-गत भी 
कहा गया है ।/“ देवता लोग "ऋत" की सहायता के बिना कुछ भी करने में समर्थ नहीं हैं । एक 
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(2 ऋतस्य पन्धामन्वैति साधु । ऋग्वेद 4.424.3. 
2 5 ऋग्वेद 5.5.6. 

3. ऋग्वेद 4.54.8. 

4. ऋग्वेद 8.25.3. 

5. ऋग्वेद 40.67.2. 

6. ऋग्वेद 40.62.2. 

है) ऋग्वेद 9.97 . 32. 

8. ऋग्वेद जज 5, 

9. ऋतस्य योना क्षयत: समोकसा । ऋग्वेद 40.65.8. 
8 ऋतस्य देवा अनुब्रता गु: । ऋग्वेद .65.3. 
8 की ऋग्वेद 40.70.2. 

]205 ऋग्वेद 7.35.45, 40.64.46 इत्यादि. 


3, ऋग्वेद 40.65-3, 66.34 इत्यादि. 
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मन्त्र में अडि.गरसों के लिए कहा गया है कि उन्होंने “ऋत" के द्वारा ही सूथ को दुलोक में स्थापित 
किया तथा सबका निर्माण करने वाली पृथिवी माता को विस्तृत किया ।“ मित्रावरूण को सम्बोधित करते 
हुए एक मन्त्र में कहा गया है - तुम “ऋत" के द्वारा ही सम्पूर्ष संसार को प्रकाशित करते हो ।“ 
यहाँ तक कि आदित्यों का अस्तित्व ही ऋत पर आधारित बताया गया है | यहा. अदित्य. का 
तात्पर्य अदिति के पुत्र समस्त देवताओं से है । एक स्थान पर "“ऋत” का पालन करने से मनुष्यों 
द्वारा भी देवत्व-प्राप्ति की बात कही गई है | 


ऋत सम्पूर्ण प्रकृति में ओतप्रोत है । अनेक मनत्रों में उषा देवी को "ऋतावरी" कहा गया 
है ।? नदियों को भी "ऋतावरी" कहा गया है, यद्यपि उन स्थलों पर ऋत का अर्थ "उदक" है ।* 
एक स्थान पर सिन्धुओं अर्थात्‌ नदियों को "ऋत"” को प्रवाहित करने वाली कहा गया है ।” एक अन्य क्‍ 
मन्त्र में कहा गया है - जलरहित पृथिवी "ऋत" के जल से वर्षाकाल में सिक्त होती है ।० 


ऋग्वैदिक ऋषि वामदेव ने तो एक सूक्‍त के तीन मन्त्रों में ऋत का महत्त्व प्रतिपादित 
किया है ।? सायण ने उक्त तीनों मनन्‍्त्रों का वैकल्पिक देवता "ऋत" को ही माना है । यद्यपि 
उन्होंने वहों "ऋत” का कोई सुनिश्चित अर्थ न करके उसे इन्द्र, आदित्य, सत्य या यज्ञ का वाचक 
माना है”, तथापि उससे "ऋत” की महत्ता में कोई व्याघात नहीं होता । ऋषि ने उक्त मन्त्रों में 
यह बताया है कि ऋत की बुद्धि से पाप नष्ट हो जाते हैं, "ऋत' की स्तुतिरूपा वापी मनुष्य के 
बहरे कानों तक चली गई है । "ऋत" के द्वारा स्तोता अत्यधिक अन्न प्राप्त करना चाहते हैं ।. 
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[५ य ऋतेन सूर्यमारोहयन्‌ दिव्यप्रथयन्‌ पृथिवीं मातरं वि । ऋग्वेद 40.62.3. 
35 ऋतेन विश्व भुवन विराजय: । ऋग्वेद 5.63.7. 

35 ऋतेनादित्यास्तिष्ठन्ति । ऋग्वेद 40.85.4. 

4. ऋग्वेद 4.68.3. द 

5. ऋग्वेद 3.2.43, 64.6, 4.56.2, 7.66.43 इत्यादि. 

6. ऋग्वेद 2.44.48, 3.33.5, 6.64.9 इत्यादि . 

7... ऋत्मर्षन्ति सिन्धवः । ऋग्वेद .45.42. 

8... ऋग्वेद 3.55.43. 5 

9. ऋग्वेद 4.23.8, 9 तथा 40, द्रष्टव्य - सायण- भाष्य ह 


0.. अत्र ऋतशब्देनेन्द्रो वादित्यों वा सत्यं वा यज्ञों वोच्यते । वही, सायण-भाष्य. 
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"ऋत' के द्वारा गाएँ "ऋत" में प्रविष्ट हो गई हैं । “ऋत'' [देवता को स्तुति के द्वारा अपने वश में 
करने वाला व्यक्ति ऋत को ही प्राप्त कर लेता है । "ऋत" की शक्ति अत्यन्त तीब्र है । विस्तृत 
तथा गम्भीर द्यावापृथिवी "ऋत' के लिए ही हैं । ये दोनों घेनुरूप में “ऋत' के लिए ही दुग्ध प्रदान 


करती हैं ।7 


ऋग्वेदीय ऋषि 'ऋत" को राष्ट्रीय प्रतिष्ठा के स्तम्भ के रूप में भी स्वीकार करता है । 


वह राजा वरुण से "ऋत" द्वारा "अनुत” को दूर कर राष्ट्र का अधिपति बनने की प्रार्थना करता है।“ 


"ऋत' का अनुसरण करने से पाप सर्वथा दूर रहता है और किसी प्रकार का कष्ट नहीं 
होता । एक मन्त्र में आदित्यों से “ऋत" पर चलने वाले के मार्ग को सुगम तथा निष्कण्टक करने की 
प्रार्थना की गई है ।> दुराचारी लोग "ऋत” के मार्ग को पार नहीं कर सकते | इससे यह ज्ञात 
होता है कि उस समय सदाचार सबका काम्य था । एक मन्त्र में कहा गया है - "ऋत” का 
आचरण करने वाले व्यक्ति के लिए वायु मधुर हो जाता है तथा नदियों या समुद्र भी मधुर जल प्रदान 
करते हैं ।? "ऋत" का आचरण करने से न केवल भौतिक उपलब्धियों ही प्राप्त होती हैं, अपितु 
इससे स्वर्ग भी प्राप्त होता है । एक स्थल पर मृत्यु के देवता यम से यह प्रार्थना की गई है कि वह 
मृतक को स्वर्ग में ले जाय, जहाँ "ऋत” का आचरण करने वाले, ऋतयुक्त और ऋत से उत्कर्ष, प्राप्त 
करने वाले पितर निवास करते हैं ।? "ऋत" के सम्बन्ध में एक और महत्त्वपूर्ण बात यह ज्ञात होती 
है कि इसके द्वारा अमरता भी प्राप्त की जा सकती है । एक मन्त्र में "ऋत" की नाभि से अमृत की 
उत्पत्ति बताई गई है ।” 


00४00॥0७॥0॥0॥५0७/७श/श७४/क७७७४/७७/७७/७/०७७/७आाा 8 ली ली दीन किन कलम शलककीकिन 


घ. ऋग्वेद 4.23.8, 9 तथा 40. 
| |. | | 
25 ऋतेन राजन्ननृतं विविज्चन्‌ मम राष्ट्रस्याधिपत्य मेहि । ऋग्वेद 40.424.5. 
| / 

3. सुगः पन्‍्था अनृक्षर आदित्यास ऋतं युते । ऋग्वेद 4.44.4. 

५ । । 
4 ऋतस्य पन्‍्थां न तरन्ति दुष्कृतं: । ऋग्वेद 9.73.6. 

| हा | 
9, मधु वाता ऋतायते मधु क्षरन्ति सिन्धव: । ऋग्वेद 4.90.6. 
० । । व 

6. ये चित्पूर्व ऋतसाप ऋतावान ऋतावृष: । 


। तॉश्चिदेवापि | 
पितृन्तपस्वतो यम तॉश्चिदेवापि गच्छतात्‌ । ऋग्वेद 40,454 . 4. 


अी | 
8 ऋतस्य नाभिरमृतं विजायते । ऋग्वेद 9.74.4. 
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उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्टतः परिलक्षित होता है कि "ऋत" इस सृष्टि के मूल में 
विद्यमान तत्त्व है । यह सम्पूर्ण जगतु का आदिकारष है तथा पृथ्वी, अन्तरिक्ष, सूर्य, अग्नि इत्यादि 
समस्त तत्त्वों का उत्पादक एवं नियामक है । "ऋत'" के अस्तित्व के कारण ही सर्वत्र विषमता के 
स्थान पर समता तथा अशान्ति के स्थान पर शान्ति प्रतिष्ठित है । यह सतत गतिशील है । अमूर्त 
होते हुए भी यह पूरी सृष्टि में व्याप्त है । इसकी गतिशीलता इस शब्द की निष्पत्ति के मूल में 
स्थित “ऋ" धातु में ही निहित है, जो गति तथा क्रियाशीलता की ज्ञापक है । “ऋत" के महत्त्व को 
इसी के प्रायः समान ध्वनि वाले शब्द "ऋतु" के परिप्रेक्ष्य में भी देखा जा सकता है | "ऋतु" भी 
सदैव गतिशील है । भाष्यकारों द्वारा "ऋत" के किए गए उदक, यज्ञ, कर्मफल आदि अथ्‌ भी इसकी 
गतिशीलता को प्रतिपादित करते हैं । "ऋत" का अस्तित्व सभी स्वीकार करते हैं । इससे किसी का 
_ भी विरोध नहीं है । अतः यदि इसे परम तत्त्व के रूप में भी स्वीकार कर लिया जाय, तो कोई 
हानि नहीं है । ऋग्वेद में किसी देव- विशेष को सभी ऋषियों ने परमतत्त्व नहीं माना है, बल्कि 
सबके मत में यह भिन्‍न-भिन्‍न हैः, यद्यपि उसकी सत्ता सबने स्वीकार की है । "ऋत' एक ऐसा 
तत्त्व है, जिसे सबने स्वीकार किया है । इस प्रकार यह सार्वभौम है । ऋग्वेद में "ब्रह्म" की 
अवधारणा भी स्पष्टतः परमतत्त्व के रूप में नहीं हो पाई है । वह स्तोत्र, स्तोता, ब्रह्मा इत्यादि के 
रूप में ही प्रायः व्याख्यात है । इसके अतिरिक्त वहाँ किसी भी परमतत्त्व का नामतः उल्लेख नहीं 
है । जो भी स्तुतियों हैं, वे सभी तात्कालिक रूप से तत्तद्देवताओं को समर्पित की गई हैं । अतः 
सम्भव है कि "तदेकम्‌"“ से ऋषि "ऋततत्त्व" की ओर ही सड्-केत कर रहा हो । इसी सूक्त के 
अगले मन्त्र" में "अप्रकेत सलिल" की चर्चा की गई है । इसके साथ "ऋत" का "उदक" अर्थ, अनुस्यूत 
प्रतीत होता है । इसी मन्त्र के अन्तिम चरण में उस परमतत्त्व को "तपसु" की महिमा से उत्पन्न 


थ ॥॥ 


बताया गया है ।/ "ऋत" भी तपस्‌ द्वारा ही उत्पन्न हुआ ।? अतः निश्चित रूप से "ऋत को इस 


_ सृष्टि के परमतत्त्व के रूप में स्वीकार किया जा सकता है । 
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पा , एकं सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति | ऋग्वेद 4.64 .46 
५ अ: आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌ । ऋग्वेद 40.429 .2 
आओ तम आसीत्तमसा गूलहमग्रेषप्रकेत सलिलं सर्वमा इदम्‌ । 


तुच्छयेनाभ्वपिहितं यदासीत्तपसस्तन्महिनाजायतैकम्‌ ।। ऋग्वेद 40.429.3 





. ऋग्वेद 40.429 .3 
| 
ऋत च सत्य चाभीद्धात्तपसोष्ध्यजायत । ऋग्वेद 40.490. 4 





खि| ऋग्वेद में ज्ञानमीमांसा :- 
"वेद" ज्ञानस्वरूप हैं । उनमें अखण्ड ज्ञान निहित है । यहाँ ऋग्वेद में निहित ज्ञान- 


मीमांसीय तत्त्वों पर विचार करना अपेक्षित है । 


| ज्ञानमीमांस का सामान्य स्वरूप :- ऋग्वेद की ज्ञानमीमांसा की चर्चा करने के 
पूर्व "ज्ञानमीमांसा' को समझना आवश्यक है । भारतीय दर्शन-परम्परा में "ज्ञानमीमांसा' शब्द का प्रयोग 
उपलब्ध नहीं होता । वहाँ इसी अर्थ में "प्रमाण-मीमांसा' का व्यवहार होता रहा है । वकस्तुतः 
"ज्ञानमीमांसा” शब्द अंग्रेजी के एपिस्टेमोलॉजी (2775८:०7०030५०) का हिन्दी अनुवाद है । 
: पाश्चात्त्य दर्शनों में यह शब्द बहुशः प्रयुक्त है । वहाँ इसका प्रयोग विभिन्‍न तत्त्वों के सम्बन्ध में 
दिये गए तर्कों के लिए किया गया है । भारत में प्रमाण-मीमांसा के अन्तर्गत प्रत्यक्षादि प्रमाणों द्वारा 
प्राप्त ज्ञान, उसके ज्रोत तथा प्रामाण्य-अप्रामाण्य आदि का विवेचन इष्ट रहा है । इस प्रकार भारतीय 
- प्रमाण-मीमांसा ही आधुनिक ज्ञान-मीमांसा के विषयों को ग्रहण करती है । भारतीय दर्शन में इसकी 
जितनी विशद एवं विस्तृत विवेचना की गई है, अतनी अन्यत्र नहीं की गई है । 


[2] ऋग्वेद में "प्रमा' शब्द :- भारतीय दर्शन में "प्रमा", प्रमाण, "'प्रमाता” और 
"प्रमिति" शब्दों का प्रयोग ज्ञानमीमांसा के अन्तर्गत किया गया है | ये सभी शब्द "प्र उपसर्गपूर्वक 
"माड.' धातु से क्रमश: अड्‌., ल्युटू, तृच और क्तिन्‌ प्रत्ययों के योग से निष्पन्न होते हैं । “माड़." 
धातु नापने के अर्थ, में होता है,अतः सामान्यतः जो मापे या जिसे मापा जाय वह प्रमा, जिससे मापा 
जाय, वह प्रमाण तथा जो मापे वह प्रमाता कहलाता है । "प्रमिति" शब्द का प्रयोग प्रायः प्रमा के अर्थ 
में ही किया जाता है । न्यायदर्शन में यथार्थ अनुभव ज्ञान को प्रमा कहा जाता है | ऋग्वेद में 


"प्रमा' शब्द का प्रयोग दो बार किया गया है ।“ प्रथम बार प्रयुक्त इस शब्द का अर्थ सायण ने 


_सनिसलय-. अनन्त नमन परममामामाततं, विशाल कानकक्‍मओ, पमालकासाधहनभ सतना फनकककासाा समापन पनञःभनक्‍कका “तमन्ना पलपल साथपकनायक तम-#साकसन पका 'पानकाकणकतफक अन्‍इरात जसालवलशमका पवापजोनप्ान कामा॥प»५+ अल्कलजाक, 





है "यथाथीनुभव: प्रमा” - मिश्र केशव - तर्क भाषा, पृष्ठ 46. 
8. ऋग्वेद 40.430.3 तथा 7. 
कासीत्प्रमा । कि 
कक, सीत्प्रमा प्रतिमा कि निदानम्‌ । ऋग्वेद 40.430.3. 


प्रमा प्रमाणम्‌ इयत्ता का कथंभूता आसीत्‌ । सायए- भाष्य. 


है. 0: 233 [ः अपवक 
. 4... सहप्रमा ऋषयः सप्त दैव्या: । ऋग्वेद 40.430.7. 


.. सहप्रमा: । प्रमिति: प्रमा यज्ञस्येयत्तापरिज्ञानम्‌ । सायण-भाष्य. 
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यदि ऋग्वेद में इसका अर्थ इयत्तापरिज्ञान भी माना जाय, तो इसके अवान्तरकालीन अर्थ से कोई विरोध 
नहीं प्रतीत होता, क्योंकि जब तक किसी वस्तु के बारे में पूर्ष ज्ञान नहीं होगा, हम उसकी इयत्ता या 
सीमा नहीं बता सकते । इस प्रकार दर्शन में प्रयुक्त "प्रमा" शब्द ऋग्वेद से ही लिया गया है । 


ऋग्वेद के ज्ञानसूक्त में भी आपाततः "प्रमा' शब्द का प्रयोग दृष्टिगत होता है, किन्तु 
पदच्छेद करने पर ऐसा नहीं है ।/ सायण ने "यत्‌ अरिप्रम्‌ू आसीत्‌ृ", इस प्रकार अन्वय करते हुए 
"अरिप्र" का अर्थ - "पापरहित वेदार्थज्ञान' किया है ।“ जयदेव वेदालड.कार ने इस मन्त्र में "प्रमा" 
शब्द को स्वतन्त्र मानकर इसका अर्थ - "वह ज्ञान का स्वामी सर्वप्रथम वाणी अर्थात्‌ वेद की ऋचाओं 
में इन प्रमा वाली नाना वस्तुओं के नाम देता है”, किया है ।> उनके मन्त्रार्थ में कहीं भी "अरि" का 
अर्थ नहीं दिया गया है, जबकि "प्रमा" को अलग पद मानने पर "यत्‌॒ अरि-प्रमा आसीत" इस प्रकार 
अन्वय और पदच्छेद करना पड़ेगा । अन्य किसी भी विद्वान ने उक्त मन्त्र में "प्रमा" को पृथक पद 
के रूप में स्वीकार नहीं किया है । अतः "अरिप्रम्‌ आसीत्‌" इस प्रकार का अन्वय करना ही उचित 
प्रतीत होता है ॥ 


(3 ऋग्वेद में "प्रत्यक्ष', “अनुमान" और "शब्द" प्रमाणों के सड-केत :- वस्तुतः 
: प्रमाणों का प्रमाणत्व किसी भी वस्तु [पदार्थ की ज्ञान-प्राप्ति के साधन के रूप में ही है । किसी भी 
. ज्ञान के प्रति साक्ष्य के रूप में प्रत्यक्ष-अनुमानादि प्रमाणों को उपन्यस्त किया जाता है । ऋग्वेद में 
हमें इन शब्दों का स्पष्ट प्रयोग तो उपलब्ध नहीं होता, किन्तु इनका भाव-फल अवश्य ही उक्त अर्थो 
में ही दृष्टिगत होता है । एक मन्त्र में आया है - प्रथम जायमान को किसने देखा ? मन्त्र... में 
प्रयुक्त क्रियापद “ददर्श" तथा प्रष्टा के भाव से यह स्पष्टत: परिलक्षित होता है कि ऋषि को न केवल 
प्रत्यक्ष" का ही, अपितु “"चाश्षुष प्रत्यक्ष" की धारणा का भी स्पष्ट ज्ञान है । इसी प्रकार एक अन्य 


मरा आला 0 आस पालन साहधपाकाभ अवामपआा अरफिवकक करके, अकेला भा अानमपावा शिकार पेलकाााा भला पामंभलाओ+ पेशलकाओक अमर»: बाधा अककाकस) ३ ताता4५के ॑फीभााथा+ असमर्थ मिशम्भाकना ,७कमाक उकजन्‍्कनक 


| यदेषां प्रेष्ठं | यदरिप्रमासीत है 2 ॥ तदेषां | निहित॑ 
ट देषां श्रेष्ठ यदरिप्रमासीत्‌ प्रेणा तदेषां निहितं गुहावि: । ऋग्वेद 40.74.4. 
१०० यत्‌ यच्च अरिप्रं पापरहितं वेदार्थज्ञानम्‌ आसीतु । वही, सायण-भाष्य . 
3. वेदालड्‌-कार, जयदेव - वैदिक दर्शन, पृष्ठ 337... 


ददर्श ; | 
4. को ददश. प्रथमं जायमानम्‌ । ऋग्वेद 4.464.4 . 
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मन्त्र में प्रत्यक्ष, अनुमान एवं शब्द तीनों प्रमाणों के बीज निकाले जा सकते हैं | यमी यम से कहती 
है - हम दोनों के इस प्रथमतः होने वाले सम्बन्ध को कौन जान सकता है ? कौन इसे यहाँ देख 
रहा है ? तथा कौन आगे इसे बताएगा ? तात्पय यह है कि उनके सम्बन्ध का ज्ञान प्रत्यक्ष, अनुमान 
और शब्द, किसी भी प्रमाण से गम्य नहीं है । मन्त्र में आए "क ईम ददर्श" से प्रत्यक्ष प्रमाण का 
बोध होता है । "को अस्य वेद प्रथमस्याह्न:" से यहाँ अनुमान प्रमाण का सड-केत प्राप्त होता है । 
अनुमान की प्रसक्ति व्याण्ति-ज्ञान के पश्चात्‌ ही हो सकती है.। व्यापण्ति के लिए लिड.ग तथा लिड्‌.गी 
का साहचर्य-ज्ञान आवश्यक है । यह साहचर्य ज्ञान मात्र एक बार दोनों को साथ देखने से उपपन्‍न्न 
नहीं हो सकता । इसके अलए अनेक बार दोनों को एक साथ देखा जाना आवश्यक है । यम-यमी 
द्वारा क्रियमाण-सम्बन्ध प्राथमिक था, उसे कोई प्रत्यक्ष भी नहीं कर रहा था, अतः अनुमान प्रमाण द्वारा 
उसका ज्ञान शक्य नहीं था । शब्द प्रमाण आप्त वाक्यों पर आधारित होता है ।/ आप्त जन भी 
प्रत्यक्षादे के आधार पर ही वाक्य प्रस्तुत कर सकते हैं । जब यम-यमी के सम्बन्ध को प्रत्यक्ष और 
अनुमान के द्वारा नहीं जाना जा सकता था, तो आप्तों द्वारा वाक्य-रचना भी अशक्य थी । इसी को मन्त्र 
में आए "क इह प्रवोचत्‌" द्वारा निर्दिष्ट किया गया है । प्रस्तुत मन्त्र पर सायण-भाष्य द्वारा भी उक्त 
प्रमाणों का निर्देश प्राप्त होता है । एक अन्य मन्त्र में हमें अनुमान प्रमाण का स्पष्ट उपपादन 
दृष्टिगत होता है ॥* 


[4 ऋग्वेद में शब्दात्मिका “वापी' का आविर्भाव :- वेद, शब्द प्रमाण के सर्वोच्च 
निदर्शन हैं । जो तथ्य प्रत्यक्ष या अनुमान द्वारा ज्ञात नहीं हो सकते, उन्हें वेद द्वारा जाना जाता है । 


यही वेद का वेदत्व है ।> वेद और ज्ञान अभिन्‍न हैं । ऋग्वेद के दशम मण्डल का इकहत्तरवां 


७७७४७७७७४७७७७७७७७७/, » ««0॥./७७०४ ०७७०७ 8 आकलन कम 


8 को अस्य वेद प्रथमस्याहन: क ई ददर्श क इह प्रवोचत्‌ | ऋग्वेद 40.40.6. 
2 आप्तवाक्यं शब्द: । मिश्र, केशव - तर्कभाषा, शब्द प्रमाष । 
3. प्रथमस्याहन: सम्बन्धि अस्य इदमन्योन्यसंगमनं कः वेद जानाति । प्रथमेष्हनि यत्क्रियते 


तदनुमानमाश्रित्य न कश्चिदपि ज्ञातुं शक्‍नोतीत्यर्थ: । इह अस्मिन्‌ प्रदेशे प्रत्यक्षतः क ईम इदें 


संगमनं ददश पश्यति कः प्रवोचत्‌ प्रद्याययति । न कोउपीत्यर्थ: । वही, सायण भाष्य 


हा शकमयं धूममारादपश्यं विषुवता पर एनावरेण । ऋग्वेद 4.464.43 तथा इस पर सायफभाष्य, 


5. प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तृपायो न विद्यते । 
ः एन विदन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य वेदता ।। सायण, तैत्तिरीय भाष्य-भूमिका. 
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"ज्ञानसूक्त" के नाम से प्रसिद्ध है । इसके ऋषि आड़ि.गरस बृहस्पति तथा देवता ज्ञान हैं । इसमें वाणी 
अर्थात्‌ शब्द के प्राकट्य का विवेचन किया गया है । सृक्त के प्रथम मन्त्र में मनुष्यों के प्रेम के 
कारण उनमें वाषी के आविर्भाव की चर्चा की गई है | डॉ.मुंशीराम शर्मा के अनुसार इस मन्त्र में 
वापी के परा तथा पश्यन्ती रूपों की विवेचना की गई है |“ वाषी के चार रूप होते हैं - परा, 
पश्यन्ती, मध्यमा और बैखरी ।> पहला परा रूप अचिन्त्य है । सारा ज्ञान उसी में समाविष्ट है, सारे 
नाम भी वहीं हैं । सृष्टि के प्रसड.ग में सर्वप्रथम महत्‌ या बुद्धितत्त्व उत्पन्न होता है । वाषी का 
परा रूप भी इस बुद्धिख्पी गुहा के साथ पश्यन्ती रूप में प्रकट हो जाता है । बुद्धितत्त्व में 
सत्त्वगुष प्रधान रहता है अतः वाषी का पश्यन्ती रूप भी सत्त्वप्रधान है । सत्त्वगुण प्रधान होने के 


कारण ही मन्त्र में पश्यन्ती वाषी को श्रेष्ठ तथा निष्पाप ज्ञान कहा गया है । 


उद्धृत सूक्त के दूसरे मन्त्र में भी वापी के उक्त आविर्भाव को पल्‍लवित किया गया है ।* 

डॉ. शर्मा ने इसमें मध्यमा रूप को उपपन्‍न किया है ।? महत्‌ या बुद्धितत्त्व से अहड़-कार की उत्पत्ति 
होती है तथा अहड.कार से मन की । वाषी का पश्यन्ती रूप बुद्धितत्त्व में समेकित था, अब 
अहड्‌.कार द्वारा मध्यमा रूप का उदय मन में हुआ । मन के साथ विश्लेषण की क्रिया जुड़ी रहती है। 
जिस प्रकार चलनी से सत्तू को साफ किया जाता है, उसी प्रकार धीर पुरुष मन में वाषी को परिष्कृत 

. करते हैं । वाषी के सखा यहीं वापी की मैत्री को पहचान लेते हैं । भद्रालक्ष्मी इनकी वाणी में निहित 
. रहती है । यहाँ लक्ष्मी का तात्पर्य लक्षित कराने वाली शक्ति से है । मध्यमा वाणी में ही अर्थ लक्षित 
होने लगते हैं । पश्यन्ती रूप में तो अर्थों, का दर्शन-मात्र उपलब्ध रहता है । इसीलिए उसमें सख्य 


नहीं होता । सख्यभाव के लिए द्वैत का होना आवश्यक है । यह पश्यन्ती की सगुणता के पश्चात 


4 बृहस्पते प्रथमं वाचो अग्रं यत्प्रैरंत नामधेय॑ दघाना: -| द 

क्‍ यदेषां श्रेष्ठं यदरिप्रमासीत्‌ प्रेणा तदेषां निहित गुहावि: । ऋग्वेद 40.74.3. 
६9, शर्मा, मुंशीराम - वेदार्थ-चनिद्रका, पृष्ठ 203. 

3. ऋग्वेद 4.464.45. 

हे थी सक्तुमिव तितउना पुनन्तो यत्र धीरा मनसा वाचमक्रत । 

अव्रा सखाय: सख्यानि जानते भद्रषा क्‍ लक्ष्मीर्निहिताधि वाचि । ऋग्वेद 40.74.2. 


. 5. शर्म, मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 204. 
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सूक्त के तीसरे मन्त्र में पूर्पत: शब्द प्रमाण के उपन्यस्त होने का सड-केत प्राप्त होता 
है। डॉ. शर्मा ने इसमें वैखरी वाणी का वर्षन माना है ।“ वापी के मध्यमा रूप में जो अर्थ्‌ लक्षित हो 
रहे थे, अब उनके प्रकट होने का समय आ गया । अब वे वैखरी वाषी के रूप में सर्वसुलभ होंगे । 
वैखरी रूप प्राप्त करने का माध्यम यज्ञ ही है । अतः यज्ञ द्वारा वापी की इस पदवी को खोजा गया 
तथा उसे ऋषियों की मनोभूमि में प्रविष्ट पाया गया । उस पवित्रवापी को सभी तरफ से ग्रहण करके 
धीर पुरुषों ने अनेक स्थानों में या अनेक रूपों में विभक्त कर दिया । जो वाणी सहित रूप में थी, वह 
विभकत हो गई । जो एक तत्त्व था, वह चार भागों में हो गया । ये गायत्री इत्यादि सात छन्‍्द उसी 
वापी की स्तुति करते हैं । यही वाणी, शब्दप्रमाण का मूल है । इसी के द्वारा हमें परोक्ष विषयों का 
भी ज्ञान प्राप्त होता है । वस्तुतः वाषी अर्थात्‌ शब्द और ज्ञान अन्योन्यश्रित हैं । 


इस प्रकार उपयुक्त विवेचन से यह सिद्ध होता है कि ज्ञानमीमांसा या प्रमाणमीमांसा के बीज 
भी हमें ऋग्वेद में उपलब्ध होते हैं । 


[ग| ऋग्वेद में आचारमीमांसा :- 
क्‍ आचार शास्त्र को भी दर्शन के अन्तर्गत ही स्वीकार किया जाता है । आधुनिक युग में 
इसे नैतिक दर्शन (१8०:37 7%94705०97ए) के रूप में पढ़ाया जाता है । वस्तुत: जब तक 
व्यक्ति सदाचार का पालन नहीं करेगा, उसके हृदय में दर्शन के मूल तत्त्वों का उद्गम होना सम्भव 
* नहीं है । अतः यह शास्त्र भी दर्शन का अभिन्‍न अड्.ग है । प्रकृत स्थल पर विचारषीय है कि 
- ऋग्वेद में आचारशास्त्र का क्या स्वरूप है ? इस दृष्टि से इसे दो भागों में विभक्त कर विचार किया 


जा सकता है । 


[|  यज्ञीय आचारमीमांसा :- इसे कर्मकाण्डीय आचारमीमांसा भी कहा जा सकता है, 
क्योंकि कर्मकाण्ड यज्ञ का ही क्रियापक्ष है । वस्तुतः यज्ञ या कर्मकाण्ड धर्म का व्यावहारिक रूप है । 
यह वैदिक विचारधारा की आधारशिला है । यज्ञ में प्रयुक्त होने वाले पदार्थ - प्रदीप्त अग्नि, आज्य 


का मधुर सुगन्ध, कुश, पकाया गया हविष्यान्न, निचोड़ा हुआ सोमरस तथा अन्य उपकरणष भी यज्ञकर्त्ता 


समर काए. असवारक् )क42आथ 4फररनमतात भ्रफातासकका पकााामा। #िमाापापमा 2४७७0७०४+ मरमास+ंथार: 'शभरवाध्म। समापाककता :24ममापत मानक माधव जार अ्रकमनेकक मेेकन॥॥थ७ वमममकाममा पाामाकओी, शतरगारेलंकका पा: भाव(त (भााकनाकः अभाव ॥2०प्रकान 4७७०४. 


7 यज्ञेन वाच: पदवीयमायन्‌ तामन्वविन्दन्नृषिषुप्रविष्टाम । 
क्‍ : तामाभृत्या व्यदधु: पुरुत्रा तां सप्त रेभा अभि सं नवन्ते ।। ऋग्वेद 40.74.3.. 
. 2. शर्मा, मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 205. 
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के मन और शरीर पर पवित्र प्रभाव डालते हैं । इसके अतिरिक्त पुरोहितों द्वारा क्रियमाष विभिन्‍न 
क्रियाएँ, मन्‍्त्रों का गायन एवं उनकी सड्‌-गीतात्मकता तथा यज्ञ के अन्तिम चरण में सबका साथ-साथ 
भाग लेना आध्यात्मिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है । इन सभी तथ्यों को दृष्टिगत करते हुए ही यज्ञ को 
इस भुवन की नाभि या केन्द्रबिन्दु कहा गया है |: जहाँ तक यज्ञीय आचारमीमांसा का सम्बन्ध है, 
यह ऋग्वेद में उपलब्ध नहीं होती । ऋग्वेद में हमें मात्र विभिन्‍न देवताओं का आवाहन करके उनकी 
स्तुतियाँ तथा उनसे यज्ञों में उपस्थित रहने की प्राथनाएँ ही उपलब्ध होती हैं । यज्ञ का स्वरूप, उसके 
नियम तथा पुरोहितों एवं यजमानों द्वारा आचारषीय नियमों का सूक्ष्म एवं विस्तृत वर्षन ब्राह्मण ग्रन्थों में 
प्राप्त होता है । 


![2! लौकिक आचारमीमांस :- ऋग्वेद में आदर्श लौकिक जीवन की उद्भावना की गई 
है । सूर्य-चन्द्रादि के मार्गों का अनुसरप करने की कामना की गई है । अनेक मन्त्रों में आदर्श, पृत्र 
प्राप्त करने की प्रार्थना इसलिए की गई है कि यज्ञ-परम्परा का उच्छेद न होने पाए ।“ एक. मन्त्र 
में कहा गया है - जो यजमान इन्द्र के लिए हवि प्रदान करता है, सोम उसे धेनु प्रदान करता है । 
वह उसे शीघ्रगामी अश्व प्रदान करता है । वह उस यजमान को वीर, कर्मठ, गृहकार्य में दक्ष, यज्ञयोग्य, 
. सभेय तथा पिता को यश प्रदान करने वाला पुत्र देता है । ऋषियों ने देवों से कल्याणकारिपी बुद्धि 
की याचना की है, जिससे उनकी अनुकूलता बनी रहे ।” उन्होंने कानों से अच्छा सुनने तथा आँखों से 

अच्छा देखते रहने की प्रार्थना करते हुए देवों की अपने दृढाड-गों से स्तुति करते हुए उनके द्वारा 
निर्धारित आयु प्राप्त करने की इच्छा व्यक्त की है ।? ऋग्वेद में उपलब्ध लौकिक आचार-स्हिता को 
निम्नलिखित शीर्षकों के अन्तर्गत देखा जा सकता है । 


५७७४५७७७//७७५७७७४७७७/७७/७७७ ७७४७७ ७आाी आग इक कस ली आम हु अल कलह अब न 


है अय॑ यज्ञो भुवनस्य नाभि: । ऋग्वेद ।.464 35. 
की, ऋग्वेद 2.42.45, 8.48 .44 इत्यादि. 
3. ऋग्वेद 4.94.20 
रा ऋग्वेद 4.89.4... 
5... भद्रं कर्षेमे शुषुयाम देवा भद्रं पश्येमाक्षभियजत्रा: ।. 


स्थिरैरडइ गैस्तुष्ट्वांसस्तनुभिव्यशेम देवहित यदायु: ।। ऋग्वेद 4.89.8. 





82 


(अआ| सत्याचरण :- ऋग्वेद में "ऋत" और "सत्य" का बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है । एक 
मन्त्र में मरुतों के लिए “ऋत" द्वारा "सत्य' को प्राप्त करने की बात कही गई है । यद्यपि सामान्य 
रूप से ऋत और सत्य को एक माना जाता है, किन्तु दोनों का अनेक स्थलों पर साथ-साथ प्रयोग 
होने से इनका पार्थक्य लक्षित होता है । "सत्य" की निष्पत्ति सत्तार्थक "असृ" धातु से होती है, 
अतः इसका अर्थ हुआ "अस्तित्व या होने का भाव । "ऋत" गत्यर्थक "“ऋ" धातु से बनता है, अतः 
इसका अर्थ हुआ "गतिशीलता" । इसे "सत्य के प्रति गतिशील" भी कह सकते हैं, क्योंकि सत्य स्थित 
है तथा ऋत क्रियाशील । डॉ. गणेशदत्त शर्मा के शब्दों में कहा जा सकता है कि "ऋत" अपने में एक 
. अलौकिकता एवं दार्शनिक गम्भीरता लिये हुए है और "सत्य" लौकिक एवं व्यावहारिक जगतु का 
आचार है, यद्यपि एक स्तर पर पहुँचकर सत्य भी दार्शनिक चिन्तन का विषय बन जाता है ।“ मेरी 
दृष्टि में तो "सत्य" सदैव कफ चिन्तन का विषय रहा है । वकस्तुतः सत्य का साक्षात्कार ही 
दर्शन है । भारतीय इतिहास के हर युग में हम चिन्तकों को "सत्य" के पीछे भागते देखते हैं तथा 


उन्हें इसके दार्शनिक एवं आध्यात्मिक स्वरूप के अन्वेषण में रत पाते हैं । 


ऋग्वेद में देवताओं को सत्यस्वरूप माना गया है । एक मन्त्र में अश्विनों को सम्बोधित 
करते हुए उन्हें जोड़कर सत्यभूत तैंतीस देवताओं को यज्ञ में आने के लिए कहा गया है ।“ ऋग्वेद 
के प्रथम सूकत में ही अग्नि को सत्य कहा गया है ।* इसी प्रकार एक अन्य स्थल पर इन्द्र को भी 
सत्य कहा गया है ।? सत्य की उत्कृष्टता के कारण ही वैदिक युग में आस्तिकता तथा नास्तिकता 
का इन्द्र नहीं था, बल्कि हमें सत्य और असत्य का इन्द्र दिखाई देता है । एक मन्त्र में कहा गया 
है - हम सत्यस्वरूप इन्द्र का स्तवन करें, न कि अनृत का ।? एक मन्त्र में ऋषि अग्नि से 


७आ७७४//७७॥७/७७७५७७७७५७७७७ ०७० रन, किक आलम लक नमी मत हू, लत भषअ दजअ जल] 








हे ऋतेन सत्यमृतसाप आयुन्‌ । ऋग्वेद 7.56.42. 

23 शर्मा, गणेशदत्त - ऋग्वेद में दार्शनिक तत्त्व, पृष्ठ 70 

3. युवां देवास्त्र4 एकादशास: सत्या: सत्यस्य ददृशे पुरस्तात्‌ । ऋग्वेद 8.57 .2 
४ द सत्यश्चित्रश्नवस्तमः: । ऋग्वेद .4.5 

5. यच्चिद्धि सत्य सोमपा । ऋग्वेद 4.29.4. 
6... स्त्यमिद्वा उत वयमिनदर स्तवाम नानृतम्‌ । ऋग्वेद 8.62.42. 
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स्पष्टीकरण देता है कि वह अनुतदेव अर्थात्‌ असत्य देवताओं को मानने वाला नहीं है । + सत्यकर्मा 

सोम से सत्य बोलते हुए इन्द्र के लिए द्रवित होने की प्रार्थना की गई है ।“ इसी प्रकार हिरण्यगर्भ 
को भी सत्यधर्मा कहा गया है ।> एक मन्त्र में द्यावापृथिवी को सत्य से युक्त होने के लिए कहा 
गया है । इस प्रकार देवों के आचार में सर्वत्र सत्य की भावना प्राप्त होती है । देवों में ऐसी 
भावना के उद्भावक ऋषि भी निश्चित रूप से सत्यमय होंगे,क्योंकि सत्य के व्यापक स्वरूप से उनका 


उद्देश्य प्राषिमात्र को सत्यमय बनाना प्रतीत होता है । 


वैदिक ऋषियों ने सत्य को इतना अधिक महत्त्व दिया कि उसे विश्व के नियन्त्रक एवं 
सञ्चालक के रूप में स्वीकार किया । एक मन्त्र में कहा गया है - सत्य के द्वारा ही पृथिवी स्थिर 
की गई है ।2 इस मन्त्र द्वारा यह ज्ञात होता है कि ऋग्वैदिक काल में सत्य को नैतिक प्रतिमान के 
रूप में स्वीकार कर लिया गया था । सत्य बोलना उस समय पवित्र कार्य माना जाता होगा। एक मन्त्र 
में ऋषि ने द्युलोक एवं पृथिवीलोक को भी सत्यवादी बताया है ।० 


ऋग्वेद में सत्य के महत्त्व-प्रतिपादन के अतिरिक्त उसके प्रति गहरी निष्ठा भी व्यक्त की 
गई है । एक स्थल पर ऋषि ने अपने विचारों तथा हृदय को सत्ययुक्त होने के लिए कहा है ।” 
वैदिक ऋषि सत्य के प्रति आश्वस्त हैं कि सत्य की हीं विजय होती है, असत्य पराजित हो जाता है। 
एक मन्त्र में कहा गया है कि विद्वान व्यक्ति यह भलीभाँति जानता है कि सत्य तथा असत्य वचन 
परस्पर स्पर्धा. करते हैं । उनमें से जो ऋजुतम, अकुटिल सत्य है, सोमदेव उसकी रक्षा करते हैं तथा 
असत्‌ को मार देते हैं |” सम्भवत: मुण्डकोपनिषद्‌ के ऋषि को इसी मन्त्र से प्रेरणा मिली होगी, जब 


िललसक 2 रनमान्‍ल ७०24-40 कक मकर. पनरनाका।. परवाह... जमकर +ंमलनजधतक टक्‍नकथानन साथपकामाथा भानमलवःन्‍सका. अमकलनमल्‍लओ जय अनजमम लापपनजाल्‍कान यृरलन+नम .लन्‍कमलान वपानतवस्‍तीा "कवनजप्स5न पदक. .विकअपकना। >यमातनखम.हपमरतानकक पपक-#बण७+ खकृकपन>छ- 


१ ऋग्वेद 7.404.44 . 
5 ऋतं वदन्नृतद्युम्न सत्य वदन्त्सत्यकर्मन्‌ । ऋग्वेद 9.443.4. 
3. ऋग्वेद 0.424.9. 
4. ऋग्वेद 3.54.3. क्‍ 
ही सत्येनोत्तभिता भूमि: । ऋग्वेद 40.85.4. 

हक ऋतावरी रोदसी सत्यवाच: । ऋग्वेद 3. 54.4. 

आम ऋग्वेद 0.428 . 4. 

है सुविज्ञान चिकित॒षे जनाय सच्चासच्च बचसी पस्पृधाते । 


ना ले “अर, | अं 
योयत्सत्यं 'तरदृजीयस्तदित्सोमोषवति हन्त्यासत्‌ ।। ऋग्वेद 7.404.42. 
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उसने कहा - सत्य की ही विजय होती है, अनृत [असत्य[ की नहीं ।“ 


ऋग्वेद. में सत्याचरण द्वारा उत्कृष्ट पद प्राप्त करने के प्रसड.ग भी दृष्टिगत होते हैं । 
एक मन्त्र में सत्यधर्माओं को परम ब्योम में जाने को कहा गया है |“ यहाँ "परमब्योम" अवश्य ही 
स्वर्गलोक के लिए आया प्रतीत होता है । एक अन्य मन्त्र में सत्यस्वरूप पितरों को इन्द्र के समान 


रथ धारण करने वाला बताया गया है ।> 


ऋग्वेद में सत्य की प्रतिष्ठा करने के साथ-साथ असत्याचरण की निन्‍दा भी की गई है । 
वैदिक ऋषियों का यह मन्तव्य था कि असत्यवादी तथा पापकर्मा लोग देवों के कृपापात्र नहीं बन 
सकते । ऐसे लोगों को देव कष्ट पहुँचाते हैं । एक मन्त्र में कहा गया है - सोम राक्षस तथा 
असत्य बोलने वाले को मार डालता है | एक अन्य मन्त्र में असत्यवादी व्यक्ति को पापी कहा गया 
हैं 4० 


वस्तुत: नैतिक दृष्टि से सत्य का तात्पर्य इसकी सार्वभौमिकता तथा अखण्डता से है । 
तत्त्वमीमांसीय दृष्टि से सत्य यथार्थ को द्योतित करता है और "सत्‌ृ" बन जाता है । "सत्य" का 
सम्बन्ध आचरण से है और "सतृ" गवेषणा का विषय है । इसी से अनुप्राषित होकर उपनिषद्‌ में कहा 
गया है - मुझे असत्‌ से सत्‌ की ओर ले जाओ ।? यदि किसी व्यक्ति से "सत्‌" के बारे में जिज्ञासा 
की जाय, तो वह मौन घारण कर सकता है, जैसा कि गौतम बुद्ध ने परम सत्‌ के बारे में किया था, 
किन्तु सत्य के विषय में ऐसा नहीं है । यह हमारे जीवन के प्रत्येक क्षण में अनुविद्ध है । स्वयं 
वैदिक ऋषि ने सत्‌ और असत्‌ से परे स्थिति की कल्पना की है - उस समय न सत्‌ था, न असत्‌।” 
इसके विपरीत सत्य की परम सत्ता स्वीकार की गई है । ऋषि कहता है - पृथ्वी सत्य के द्वारा ही 


१७॥४/७७/७७७४७७७७//॥७७७७ ७ ७॥७४४//७७७७७७७७४/७७ ७ ७ की ली नली मनी की अप 


१ सत्यमेव जयते नानृतम्‌ । मुण्डकोपनिषद्‌ - 3.4.6. 

2. सर्त्वंधर्माणा परमे व्योमनि । ऋग्वेद 5.63 .4 

3. ये सत्यासों हविरदो हविष्पा इन्द्रेण देवे: सरथं दधाना: । ऋग्वेद 40.45.40. 
4. हन्ति रक्षो हन्त्यासद्वदन्तम्‌ । ऋग्वेद 7.404 .43 

5. पापास: सन्‍तों अनृता असत्या: । ऋग्वेद 4.5.5 

6. असतो मा सद्‌ गमय । बृहदारण्यकोपनिषद्‌ - 4.3.28 


जप ऋग्वेद ३0.429 . 
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ऊपर स्थित की गई है ।” आगे चलकर सम्पूर्ष परक्ती, साहित्य में सत्य का महत्त्व स्वीकार किया 
गया है | यजुर्वेद का ऋषि भी यज्ञ करते समय कहता है - यह मैं अनृत से सत्य की ओर जा रहा 


हूँ ।“ सत्य के इस साम्राज्य का मूलाधार ऋग्वेद में ही निहित है । 


|ब| अहिंसा :- सत्याचरण के अतिरिक्त अहिंसा का भी लोक में बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान 
है । यह अहिंसा की भावना हमें ऋग्वेद में उपलब्ध होती है । ऋषियों ने पितरों में भी अहिंसा की 
उपस्थिति स्वीकार करते हुए "अवृक" अर्थात्‌ अहिंसक पितरों से यज्ञ में रक्षा करने की प्रार्थना की है।“ 
एक अन्य मन्त्र में भी पूर्वजों को हिंसा से रहित, अनिन्द्च, पापरहित तथा स्तोता बताते हुए स्वयं भी 
वैसा ही होने की प्रार्थना की गई है ।* एक मन्त्र में यज्ञों को भी असुरों से "अदब्ध" अर्थात्‌ अहिंसित 
होने की प्रार्थना की गई है ।? देवताओं की अनुग्रहबुद्धि प्राप्त करने के लिए अहिंसा की भावना से 
संवलित होना आवश्यक है । एक मन्त्र में ऋषियों ने अहिंसक होते हुए इन्द्र की कल्याणकारिपी बुद्धि 
में स्थान प्राप्त करने की कामना की है ।? 


देवताओं से धन की याचना करते समय भी ऋषियों ने यह आदर्श उपस्थित किया है कि 
उस धन से किसी की भी हिंसा न हो । एक मन्त्र में इन्द्र से ऐसे ही प्रभूत, संयत, कल्याणकारी 
तथा अहिंसित धन की याचना की गई है, जो शत्रुओं को तारने के लिए हो ।” यही नहीं, ऋषियों ने 
हिंसारहित बुद्धि की भी याचना की है, क्योंकि बुद्धि द्वारा ही सारा व्यवहार सम्पन्न होता है । यदि 
बुद्धि हिंसायुक्त हो जाएगी तो इससे विनाश के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं हो सकेगा । इसीलिए 
अश्विनों को सम्बोधित करते हुए ऋषि ने अपनी बुद्धि को ऋजु, अहिंसित तथा धनाभिलाषिणी बनाने की 
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( ऋग्वेद 40.85.4 द 
१2 इदमहमनृतात्सत्यमुपैमि । शुक्लयजुर्वेद - 4.5 
है असुं य ईयुरवृका: । ऋग्वेद 40.45.4 
4. यथा चित्पूर्व. जरितार आसुरनेद्या अनवद्या अरिष्टा: | ऋग्वेद 6. 49.4, द्रष्टव्य-सायपभाष्य. 
हे ऋग्वेद .89 .4 


॥ 68 वर्य ते अस्यां सुमतौ चनिष्ठा: स्याम वरूथे अघ्नतो नृपीती | ऋग्वेद 7.20.8 


. 7. आ संयतमिन्द्र ण: स्वस्तिं शत्रुतूर्याय बृहतीममृध्राम । ऋग्वेद 6,22.40 
हि ऋगयेदी 7676. 7० 
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ऋग्वेद में देवयान तथा पितृयान दो मार्गों को बताया गया है । देवयान इन दोनों में श्रेष्ठ 
है । इसे प्राप्त करने के लिए भी अहिंसा का होना आवश्यक है । एक मन्त्र में ऋषि ने बताया है 
कि उसने अहिंसित तथा तेजों से संस्कृत देवयान के मार्ग को देख लिया है ।“ रुद्र उग्रल्वभाव वाला 
देव माना गया है । वह थोड़ी भी च्युति होने पर कुद्ध हो जाता है | ऋषि दो मन्त्रों द्वारा रुद्र की 
स्तुति करते हुए कहता है - हे रुद्र | आप हममें से न तो वृद्ध, न बालक, न युवक, न गर्भस्थ भूषण, न 
पिता, न माता तथा न तो हमारे प्रिय शरीरों को ही हिंसित करें । है रुद्र | आप हमारे पौत्र तथा 
इनके अतिरिक्त अन्य मनुष्यों, गाय एवं अश्वों को भी हिंसित न करें । आप क्रुद्ध होकर हमारे वीरों 
को मत मारें । हम सदैव हविष्य से युक्त होकर आपको पुकारते हैं । इन मनत्रों से यह ज्ञात होता 
है कि वैदिक ऋषि प्राणिमात्र को भी अहिंसित रखना चाहते थे । जब उनकी हिंसा कोई नहीं करेगा, 
तो स्वभावत: कोई भी प्राणी हिंस्र कार्यों में लिप्त नहीं होगा । ऋषियों ने देवताओं से हिंसकों को दण्ड 
देने की प्रार्थनाएँ भी की हैं । एक मन्त्र में अग्नि से, पापों से बचाने तथा हिंसकों को तप्त तेज से 
जलाने की प्रार्थना की गई है ।* इसी प्रकार एक अन्य मन्त्र में सोम देवता से हिंसक के विनाश हेतु 
प्राथना की गई है । > 


परवर्ती संस्कृत साहित्य में हमें जो भी अहिंसा के आचरण- सम्बन्धी वाक्य मिलते हैं, उन 
सबके मूल में ऋग्वेद की अहिंसा-भावना ही निहित है । यहाँ तक कि वेदों को न मानने वाले. 
महावीर तथा बुद्ध ने भी सम्भवतः ऋग्वेद के आधार पर ही अहिंसा की सर्वोच्च प्रतिष्ठा की है । 


!स| एकता एवं लोककल्याणष :- ऋग्वेद की शिक्षा सड्कीर्णता से हटकर व्यापकता 


एवं विच्छेद से परे एकता के रूप में है । एकता की उदात्त भावना के दर्शन हमें ऋग्वेद के अन्तिम 


रभाककाम,..वरमसापक्री: वीमममकशक, #वकेमलुकान विमानन, मगाथाेका मामा, १०/काका आराभाजतर वाापाउंनतक 'फान्माक व“ 2पम्यमावक, अषयााकाएंा, भाधामंपदआर,..भाकातकल! भाा७++क ैममपमा०का। काम सफमााामाका॥ पससाधकंबाा पावताहासाका। पप॑+याा» +काअधभा५। २ाापरक्रक्‍्क, :रजमिकापतक, 


. प्र में पन्‍्था देवयाना अदृश्नन्नमर्धन्तों वसुभिरिष्कृतास: । ऋग्वेद 7.76.2. 
2: ऋग्वेद 2.33.4 . 
| || | अर | | 
2 मा नो महान्तमुत मा नो अभेकं मा न्‌ उक्षन्तमुत मा न उक्षितम्‌ । 


मा नो वधी: पितरं मोत मातरं मा नः प्रियास्तन्वों रुद्र रीरिष: । 
। 


नस्तोके तनये मा न आयौ मा नो गोषु मा नो अश्वेषु रीरिषः । क्‍ 
वीरान्मा नो रुद्र भामितो वधीह॑विष्मन्त: सदमित्त्वा हवामहे ।। ऋग्वेद 4.444.7-8 





मा 


4 ऋग्वेद 7.45.43. 
- ऋग्वेद 9.4. 3. 


औह। 
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सृक्‍त में मिलते हैं जिसमें ऋषि का कथन है - हम सभी लोग साथ-साथ चलें, साथ-साथ बोलें तथा 
सबके मन की बातों को जानें, जिस प्रकार देवता एक होकर अपना यज्ञ भाग ग्रहण करते हैं । 
मन्त्र में एकता की प्रेरणा देवों से ली गई है । सबके मन की बातों को जानने के बाद अन्तरड.गता 
के कारण वैमत्य होने का प्रश्न ही नहीं उठता । इस सांमनस्य सूक्त का अगला मन्त्र भी परामर्शों, 
समितियों, मन तथा चिन्तन के साम्य को द्योतित करता है ।“ ऋग्वेद की अन्तिम ऋचा में भी ऋषि 
ने इस प्रकार प्रार्था की है - तुम्हारी आकृति अर्थात्‌ चित्तवृत्ति या अभिप्राय एक समान हो । 
तुम्हारे हृदय एक समान हों तथा तुम्हारे मन भी समान हो, जिससे तुम्हारे सारे कार्य शोभन ढंग से 
चलते रहें ।/ ऋषि द्वारा बार-बार मन को एक समान होने के लिए कहने से यह ध्वनित होता है 
कि एकता के लिए मन का एक होना परमावश्यक है । "वसुधैव कुटुम्बकम्‌" की भावना के बीज 
हमें इन्हीं मन्त्रों में दृष्टिगोचर होते हैं । ऋषियों ने देवताओं को सबका मित्र माना है | एक मन्त्र 
में ऋषि ने अग्नि को मानवमात्र का बन्धु, मित्र, प्रिय एवं सखाओं के लिए अत्यन्त प्रिय कहा है ।* 
एक अन्य सुप्रसिद्ध मन्त्र में युलोक को बन्धु कहा गया है । एक अन्य मन्त्र में देवताओं की मित्रता 
प्राप्त करने-हेतु प्रार्थना की गई है ।? एक स्थल पर अग्नि को उसी प्रकार कल्याणकारी बनने के 
लिए कहा गया है, जैसे मित्र कल्याष करता है ।” इसी प्रकार सोम से भी कहा गया है - तुम वैसे 
ही पथ प्रदर्शन बनो, जिस प्रकार एक मित्र अपने मित्र को सही मार्ग दिखाता है । एक मन्त्र में 
अग्नि से भी कहा गया है - हे अग्ने | तुम हमारे प्रति ठीक वैसे ही उत्तम मन वाले या अभीष्ट 
के से गच्छध्वं सं वदध्व॑ सं वो मनासि जानताम्‌ । 

देवा भागं यथा पूर्व, संजानाना उपासते ।। ऋग्वेद 40.494.2 
2. समानो मन्त्र: समिति: समानी समान मन: सहचित्तमेषाम्‌ । ऋग्वेद 40.494 . 3. 
समानी व आर्कुति : समाना हृदयानि व: । 

समानम॑स्तु वो मनो यथा व्‌: सुसहासति ।। वही, 40.49.4. 


4. ऋग्वेद 4.75.4. 

5. ऋग्वेद 4.464.33 . द 

6. देवानां सख्यमुप सेंदिमा व॒यमू । ऋग्वेद 4. 89.2. 
है ऋग्वेद 4.58.6 . दी 
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मन वाले बनो, जैसे मित्र, मित्र के लिए होता है ।* भारतीय मनीषियों ने विचारपूर्वक मित्र के लिए 
"सुहृद" शब्द का प्रयोग किया है । इस शब्द से "अच्छा मन" और "हृदय” दोनों ही अर्थ सड.गत 
होते हैं । उक्त सभी गुणों को एकत्र करने पर मित्र का आदर्श स्वरूप हमारे सम्मुख उपस्थित होता 
है । 


ऋग्वेद में केवल मित्र बनाने पर ही बल नहीं दिया गया है, बल्कि पूर्व मित्रों से सदैव 
सम्बन्ध बनाए रखने की भावना के भी दर्शन होते हैं । एक मन्त्र में मित्र का परित्याग करने वाले 
व्यक्ति की कटु आलोचना की गई है ।“ अच्छा मित्र समय पड़ने पर अपने मित्र की सहायता करता 
है । इसके विपरीत आचरण करने वाले मित्र की निन्‍दा करते हुए ऋग्वेद में कहा गया है - जो 
मनुष्य सदा साथ रहने वाले तथा सहायतार्थ आए हुए मित्र को अन्‍्नादि नहीं देता है वह सखा 
कहलाने का अधिकारी नहीं है । ऐसे मित्र को छोड़ देना चाहिए ।_ उक्त सभी मनत्रों में मैत्री को 
अत्यावश्यक बताते हुए आदर्श मित्र की विशेषताओं को निरूपित किया गया है, साथ ही मित्र बने हुए 
विरुद्ध आचरषकरने वाले व्यक्ति से दूर रहने की बात भी कही गई है । 


विश्व बन्धुत्व तथा मानवमात्र के कल्याण की कामना वैदिक साहित्य की अनुपम देन है । 
वैदिक साहित्य में पाश्चात्त्य देशों की सड्-कीर्षता एवं एकाडि.गकता नहीं है । इसका प्रमुख कारण 
यह है कि भारतीय मनीषा कभी-भी देश-काल की सीमाओं में सड.कुचित होकर नहीं विचार करती 
है । यह सदैव उदात्तता का आश्रय ग्रहण करती रही है । प्राकृतिक उपादानों में भी इसने 
सड़.कीर्णता नहीं देखी । सूर्य, पेड़-पौधें, नदियाँ, पर्वत इत्यादि सबको समान रूप से लाभ प्रदान करते 
हैं। ऋषियों ने इन सभी तथ्यों का सूक्ष्म निरीक्षण किया तथा इनसे सबके कल्याण की प्रेरणा ग्रहण 
की । एक मन्त्र में आया है कि नदियाँ अग्नि से अनुग्रहात्मिका बुद्धि [कल्याष-कारिणी बुद्धि] की 
याचना करती हुई पर्वत के पास से दूरदेश को प्रवाहित होती हैं ।“ इसी प्रकार देवताओं द्वारा भी 
कल्याणबुद्धि की याचना करने का उल्लेख प्राप्त होता है ।” ऋषियों ने स्वयं भी अग्नि से "प्रमति 


0७६/७७४७७७७//७७७७७/७/७७७७४७७७/७७ााआााा का कु नही कस लगन अक अर 





है ऋग्वेद 3.48.4 
. 2. यस्तित्याज सचिविदं सखाय॑ न तस्य वाच्यपि भागो अस्ति । 
यदीं शुणोत्यलक शृषोति न हि प्रवेद सुकृतस्य पन्‍्थीम्‌ ।। ऋग्वेद 40.74.6 
22 न स सखा यो न ददाति सख्यें सचाभुवें सचमानाय पित्व: । ऋग्वेद 40.447.4 
पुरावत॑: सुमतिं भिक्ष । क्षमाणा वि सिन्धव: समया ससुरद्रिम । ऋग्वेद 4.73.6. 
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तथा "सुमति" की याचना की है । सायष ने "'प्रमति" का अर्थ "परहितकरणसमर्थ बुद्धि" तथा ''सुमति" 
का अर्थ "शोभन बुद्धि" किया है ।* मन्त्र में आए "विश्वजन्याम्‌" पद से यह ज्ञात होता है कि ऋषि 
सभी का कल्याण चाहते थे । ऋग्वेद में ही एक व्यक्ति द्वारा दूसरे की रक्षा करने की बात कही गई 
है ।“ 


ऋग्वेद में न केवल मानवमात्र अपितु प्राणिमात्र की रक्षा एवं कल्याण की कामना की गई है। 
एक मन्त्र में द्विपाद्‌ एवं चतुष्पाद्‌ प्राणियों के हित की कामना की गई है | अन्य मन्त्र में भी 
द्विपाद्‌ तथा चतुष्पाद्‌ के कल्याण के अतिरिक्त नैरुज्य की भी कामना की गई है ।* कुछ अन्य मन्त्रों 
में भी अदिति” तथा सोम से पशुओं की दिन-रात रक्षा करने की प्रार्थनाएँ की गई हैं । एक अन्य 
मन्त्र में भी देवताओं से द्विपाद तथा चतुष्पाद सभी प्राणियों के लिए सुख प्रदान करने की याचना की 
गई है |” 


इस प्रकार यह प्रतीत होता है कि ऋग्वेद की स्तुतियों में समष्टि की भावना सर्वत्र विद्यमान 
है । ऋषिगण व्यष्टि के कल्याणार्थ देवताओं से अनुनय नहीं करते, अपितु वे समष्टि के लिए, प्राणिमात्र 
के लिए शुभ चाहते हैं । उनकी प्रार्थनाएँ व्यक्ति और समाज से ऊपर उठकर सम्पूर्ण विश्व के सुख 
तथा समृद्धि और कल्याष की भावना से अनुप्राषित हैं । उनका आदर्श "बहुजनहिताय, बहुजन सुखाय' 
. न होकर "सर्वे, भवन्तु सुखिनः सर्वे, सन्‍्तु निरामया: । सर्वे, भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिद॒दुःखभाग्भवेत्‌" 





है । 
7 तामस्मभ्य॑ प्रमतिं जातवेदों वसो राल्व सु्मतिं विश्वजन्याम्‌ । 
ऋग्वेद 3.57.6, द्र॒ष्टव्य - सायण- भाष्य . 
8 पुमान्पुमांस र्पात विश्वतः । ऋग्वेद 6.75.44. 
० शं नो भव द्विपदे शं चतुष्पदे । ऋग्वेद 7.54.4. 
4... ऋग्वेद .444.4. 
5, ऋग्वेद 8.48.6.. 
ः 8 ऋग्वेद 40.25.6. 


मं द | | 5 220० 280 चतुष्पदे 
व ट अस्मार्क दवा उभयाव जन्मने शर्म यच्छत द्विपदे वतुष्पदे । ऋग्वेद 40.37.44. 
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इस अध्याय में किये गए विवेचन से यह स्पष्टत: परिलक्षित होता है कि यद्यपि ऋग्वेद 
शुद्ध द्शन का ग्रन्थ नहीं है, तथापि परक्सी दर्शन-परम्परा में आने वाले प्रायः सभी तत्त्व बीजरूप में 
उसमें विद्यमान हैं । उन्हीं बीजों का पल्‍लवन आगे चलकर शास्त्रज्ञों ने किया है । इस प्रकार गवेषणा 
करने पर हमें ऋग्वेद में आधुनिक दर्शन का परिनिष्ठित रूप भी दिखाई देता है । 


अध्याय - 4 
“अस्यवामीय सूक्‍त" (ऋग्वेद .464) एवं उसका तात्विक विमर्श, 


का सृक्‍त का परिचय 
!ख| सृकत की दार्शनिकता 


॥ 
([ग| सृकतस्थ मन्त्रों की परस्पर सड़.गति 
| 


घ| सूकत में विद्यमान विभिन्‍न तत्त्वों की समीक्षा 
!| प्रथम मन्त्रगत श्रातृत्रय-निरूपण [2] रथ-निरूपण 
!3]| प्रथम कारण की जिज्ञास !4] कवियों द्वारा देव-स्थान-निरुपण 
[5] अजतत्त्व 6] माता, पिता और सृष्टि 
!7] तत्त्वज्ञ-निरुपप [8| "गो" तथा "वत्स" की अवधारणा 
[9] सुपर्पतत्त्व [१0] काब्यतत्त्व 
![44]| जीवतत्त्व [72| यज्ञ की अवधारषा 
[43] वाषी का स्वरूप 
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का! सुक्त का परिचय :- 


ऋग्वेद का "अस्यवामीय सूकत" अपने आकार, विषयवस्तु तथा गम्भीर रहस्यात्मकता के लिए 
विश्रुत है । "अस्य वामस्य', इन पदों से प्रारम्भ होने के कारण इसे "अस्यवामीय' कहते हैं । पूरे 
सूक्‍त में बावन ऋचाएँ हैं ।। इसके ऋषि, उचथध्य के पुत्र दीर्घतमा हैं । ऋग्वेद के प्रथम मण्डल की 
सूक्त संडया 40 से लेकर 464 तक के [कुल पच्चीस| सूक्त दीर्पतमा ऋषि के हैं । प्रकृत सूकत 
प्रथम मण्डल का एक सौ चौसठवां तथा दीर्घतमा ऋषि का अन्तिम सूक्त है । यद्यपि ऋग्वेद का प्रथम 
मण्डल अपेक्षाकृत अर्वाचीन माना जाता है“, तथापि डॉ.कुन्हन राजा ने प्रबल तकों एवं अनेक साक्ष्यों 


. के आधार पर समग्र प्रथम मण्डल को, किज्च प्रकृत सूकत को प्राचीनतर सिद्ध किया है । 


दीर्घतमा ऋषि के जन्म के सम्बन्ध में एक कथा प्रसिद्ध है, जो इस सूकत के आत्मानन्द- 
विरचित भाष्य के अन्त में, सायण-भाष्य [ऋ.4.425.4 तथा 458 .4| में, कात्यायन की सर्वनुक्रमपी 
तथा बृहद्देवता |[4.44] में भी पाई जाती है। आत्मानन्द ने कथा को वृद्ध शौनक के नाम से उद्धृत किया है।* 


। सूकत के मन्त्रों सहित उनका हिन्दी-भाषानुवाद परिशिष्ट "क" में दिया गया है. 
9) उपाध्याय, बलदेव - वैदिक साहित्य एवं संस्कृति, पृष्ठ 25 . 
3. राजा, सी.कुन्हन - अस्य वामस्य हिम, भूमिका पृष्ठ 47 से 24 तक तथा 25. 
4 उचथध्यदीर्घतमसौ जप्येते स्वाघनुत्तये । 
तेजस्वी ब्रह्मवर्चस्वी दिव्यधीर्द: सहो मुनि: । 
अड्‌.गिरा ब्राह्मपस्तस्मादुचथ्यो ममतापति: । 
तस्मादधीतवेदादीननुज्ञातो बृहस्पति: ।। 
रिरंसुर्ममतां तां नो लेभे गुरुसुरक्षिताम्‌ । 
उचध्यः कारयन्‌ यज्ञं जग्राम प्रियवर्मण: ।। 
लब्धावकाशस्तां रन्त्युमारेभेज्य बृहस्पति: । 
हत्कोणोदरसंस्थोर्ईषपि मुनीश: क्षितिमाप सः ।। 
रेतो यतोऊत्र सड्‌-कीर्ण निन्दितों गुरुरब्रवीतु । 
जात्यन्धो भव दुष्ट त्वमित्युक्त्वा तपसे गत: ।॥। 
पिता ददौ वरं तस्मै ज्ञानचक्षु: शुचिर्भव । 
अथोपनीतमात्रोष्थ चक्रे दीर्घतमा दिवा ।। 
स्त्रीगन्‍न्धधायकों यक्ष्मदायकोउनिष्ट योषिति । 
एवमादि दिवा जात॑ रात्रौ हरति सूक्ततः ।। 
गनिभि: सोष्थ मज्जूषायां प्रवेशित: । 
मज्जूषायां विपाशायां क्षिप्त्वा नद्यां प्रवाहित 
प्रतिक्षिप्तास्ततोड.गेन गृहीता स्यान्नृपेण सा । 
..तं॑ दीर्षतमसं ज्ञात्वा दत्ता भार्याञ्य च स्वयम्‌ ॥।.. 
अजीजनतु शिजि चात्मने 
: पुत्रमुत्पाद्य कक्षोवत्संज्ञ गोधर्ममाचरत्‌ु ।। ऋ.4.64, आत्मानन्दभाष्य का अन्तिम अंश 
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कथा के अनुसार उचथ्य के गर्भत््य पुत्र को बृहस्पति ने जन्मान्ध होने का शाप दिया था । इसी से 
ऋषि के "दीर्घतमा:" नाम की चरितार्थता सिद्ध होती है । नाम का शाब्दिक अर्थ - दीर्घ॑ तमो यस्य 
सः, अर्थात्‌ "गहन अन्धकार वाला" किया जा सकता है । ऋषि के नाम अथवा उनके जीवन वृत्त के 
सम्बन्ध में चाहे जो भी मतमतान्तर प्रचलित हों, उनके सूक्तों की उत्कृष्टता प्रत्यक्ष: दृष्टिगोचर 
होती है । 


सूकत के प्रथम मन्त्र से लेकर इकतालीसवें मन्त्र तक के देवता, “विश्वेदेवा:" हैं । पूरे 
ऋग्वेद के अध्ययन के आधार पर मन्त्रों के वैश्वदेवत्व के तीन आधार प्रतीत होते हैं । प्रथम - जब 
मन्त्र में देवताओं के सड.घीय वर्ग को सम्बोधित किया गया हो, द्वितीय - जब अलग-अलग देवताओं 
को साथ में आहूत किया गया हो और तृतीय - जब देवताओं का स्वरूप स्पष्ट न हो । प्रस्तुत सूक्‍त 
के प्रारम्भिक इकतालीस मन्‍्त्रों के देवताओं का स्वरूप स्पष्ट नहीं है अतः 'विश्वेदेवा:" को इनके 
देवता के रूप में प्रतिष्ठित किया गया है । बयालीसवें मन्त्र के प्रथम अर्धर्च की "वाक" एवं द्वितीय 
की "आप:" देवता हैं । इसी प्रकार तैंतालीसवें मन्त्र के भी प्रथम अर्धर्च के देवता "शकधघूम" तथा 
द्वितीय के "सोम" हैं । चौवालीसवें के अग्नि, सूर्य और वायु, पैंतालीसवें की वाकू, छियालीसवें तथा 
सैंतालीसवें के सूर्य, अड़तालीसवें के संवत्सरात्मा काल, उनचासवें की सरस्वती, पचासवें के साध्य, 
इक्यावनवें के सूर्य, पर्जन्य या अग्नि तथा बावनवें के देवता सरस्वान्‌ या सूर्य हैं । छन्‍्द की दृष्टि से 
बारहवों, पन्‍द्रहवां, तेईसवां, उन्तीसवां, छत्तीसवां और इकतालीसवां - ये छः: मन्त्र जगती में 
बयालीसवां प्रस्तारपड्‌-क्ति में, इक्यावनवोँ अनुष्टुप्‌ में तथा शेष सभी मन्त्र त्रिष्टुप छन्‍्द में उपनिबद्ध हैं। 


प्रस्तुत सूक्‍त धार्मिक दृष्टि से भी अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । सायण ने अपने भाष्य में शौनक 
द्वारा इसके विनियोग को उपस्थित करते हुए कहा है कि यदि कोई ब्राह्मण मोहवश चोरी भी कर ले, 
तो तीन रात्रि पयन्‍त उपवास करने के उपरान्त पवित्र होकर इस सूक्त का जप करने से शीघ्र ही वह 
पापमुक्त हो जाता है । आत्मानन्द ने विष्पुधर्मोत्तर पुराण को उद्धृत करते हुए बताया है कि पुष्कर 
नामक यक्ष ने दशरथ पुत्र श्रीराम को सभी धर्मों का उपदेश दिया । उन्होंने ऋग्विधान, यजुर्विधान 


अिाअ»०० सोमामता»+ सतनानायाकाभा फटा भमाववमभक भहिजमापाता 'मााकओ७३क जाध॥अा३०, शक्मरामाक सपना]. नन्‍कअ«ा ॥भभरताज पमालनासभाक+ पामाभाबका" ।ऋ्रशाकाइ ५माकपाताअ हम नसार+उश७७ जनक *कजअजमक सा४० बंध, ॥धवभभह» ज्वामापमाभक वाहक वफ़नमकम 


3 स्तेयं कृत्वा द्विजो मोहातु त्रिरात्रोपोषित: शुचि: । 
सूक्‍त जप्त्वास्यवामीयं क्षिप्रं मुच्येत किल्विषात्‌ ।। 
ऋग्वेद 4.464 पर सायण-भाष्य की भूमिका. 
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सामविधान तथा अथर्वविधान को भी बताया । कुछ सूकतों का सडू-घात और कल्प भी बताया | उन 
सबमें अस्यवामीय कल्प को महान्‌ प्रतिपादित किया |“ आत्मानन्द ने वृद्ध पराशर के मुख से भी सूकत 
की महत्ता प्रतिपादित करते हुए बताया है कि अस्यवामीय सूक्त का जप करने से महान्‌ पाप नष्ट 
हो जाता है । यही नहीं, ब्रह्महत्यारे को भी पवित्र होने के लिए अस्यवामीय सुक्त का जप करना 
चाहिए । यदि इस सुक्त के अर्थ पर विचार किया जाय, तो निःसन्देह मनुष्य जीवन्मुक्त हो जाता 


है।” इस प्रकार अस्यवामीय सूक्त का सर्वविध महत्त्व प्रकट होता है । 


खिुं सूक्त की दार्शनिकता :- 

ऋग्वेद का अस्यवामीय सूक्‍त दार्शनिक दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । यही कारण है 
कि आत्मानन्द ने इसकी आध्यात्मिक व्याख्या प्रसतुत की है »है. अनेक अनुसार स्कन्दस्वामी, उद्‌गीथ, 
भास्कर आदि विद्वानों ने शौनक, वेदमित्र, बृहद्देवताकार, अनुक्रमणिकाकार तथा विष्षुधर्मोत्तर के 
मन्तव्यों पर ध्यान न देते हुए सूक्त की व्याख्या की है । उन्होंने स्कन्‍्द इत्यादि की व्याख्या को 
आधियाज्ञिक तथा निरुक्तानुसारी व्याख्या को आधिदैविक मानते हुए आध्यात्मिक विषय वाली शौनक 


इत्यादि की पद्धति का आश्रय ग्रहण करते हुए सूक्त की आध्यात्मिक व्याख्या प्रस्तुत की है |“ यहाँ 


७॥७७७७॥४//७७७७४७७४//७७७४//७७७७/७७७७७७४७७७७७/े॑ाा/ ७० नी इक लंड लग की बदन 


गा अस्य भाष्यस्य मूल विष्युधर्मोत्तरे यत्र पुष्करनामा यक्ष: श्रीरामं प्रति सर्वधर्मानुक्तवान्‌ । तत्र 
च ऋग्विधानं यजुर्विधानं सामविधानमथर्वविधानं च उक्तवान्‌ पुष्कर: । तत्र च कतिपयानां 
सूक्तानां संघात: कल्पश्चोक्‍त: । तत्रापि अस्यवामीय-कल्पो महान्‌ अध्यात्मविषयत्वातु । 
ऋग्वेद 4.464 के अन्त में आत्मानन्द-भाष्य का अंश. 

रा हविष्यान्तं पौरुषं च न तमाह इतीति च । 
अस्यवामीयकं जप्त्वा महदेनों व्यपोहति । 
अस्यवामीयसूकतं च ब्रह्महा शुचये जपेतु । 
विचारयेत्तदर्थ चेज्जीवन्मुक्तो न संशय: ।। वही. 

5 _यद्यपीह स्कन्दभाष्यादिषु उद्गीथभास्करादिभिश्च शौनकं च वेदमित्रं च बृहदुदेवताकारं च 

द अनुक्रमणिकाकारं च विष्पषुधर्मोत्तरं चानादृत्य सूकतव्याख्या कृता तथापि वयमत्र 
स्कन्दादिव्याख्या अधियज्ञविषया एव क्वचित्तु निरुक्तानुसारादधिदैवतविषया एवेति निश्चित्य 
क्वचिदध्यात्मविषयां शौनकरीतिमाश्रित्य अध्यात्मं व्याख्यास्याम: । क्‍ 


वही, आत्मानन्दभाष्य का प्रारम्भिक अंश. 
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तक कि उन्होंने "आत्मा" या परमात्मा को इस सूक्त का देवता माना है ।* अनुक्रमषिका में सूक्त को 
"अल्पस्तव" कहा गया है ।“ सामान्यतः: ऋग्वेद के मन्त्रों में स्तुति का ही बाहुलय पाया जाता है । 
इसीलिए सायण ने सूक्त के अल्पस्तवत्व का उपपादन करते हुए कहा है कि इस सृकत में स्तुत्यों का 
आधिक्य तथा स्तुतिभाग की न्यूनता होने से यह सूकत "अल्पस्तव” है |” आत्मानन्द ने दार्शनिक अर्थ 
लेते हुए कहा है कि अल्प अर्थात्‌ सूक्ष्म ब्रह्म का प्रतिपादन होने से यह सूक्त अल्पस्तव है ।” 


सर्वानुक्रमणी में कहा गया है कि प्रायः इस सुक्तत में संशय उपस्थित किया गया है, इसके 
अनन्तर प्रश्न किया गया है तथा उत्तर भी प्रस्तुत किया गया है ।? दार्शनिक दृष्टि से इन तीनों 
तत्त्वों का महत्त्वपूर्ष स्थान है । हम देखते हैं कि ऋषि ने सूक्त के छठे मन्त्र में ही संशय 
उपस्थापित किया है । इसी प्रकार चौथे, पाँचवे तथा चौंतीसवें इत्यादि मन्त्रों में प्रश्न किया गया है और 


पेंतीसवें मन्त्र में तथा अन्यत्र भी समाधान प्रस्तुत किया गया है । 


सर्वानुक्रमणी के अनुसार ही प्रस्तुत सूक्त में ज्ञान, मोक्ष और अक्षर की प्रशंसा की गई है ।7 
सायण ने बत्तीसवें मन्त्र को ज्ञानप्रशंसापरक, इकत्तीसवें को मोक्षप्रशंसात्मक तथा बीसवें मन्त्र को 
अक्षरब्रह्म की प्रशंसा का आधायक बताया है ।” आत्मानन्द ने ज्ञान के साधन को "ज्ञान", "मोक्ष" को 
. परमात्मरूप तथा "अक्षर को जीवात्मस्वरूप मानते हुए "प्रशंसा" का तात्पय॑ प्रतिपादन से लिया है । 
उन्होंने एक वैकल्पिक अर्थ प्रस्तुत करते हुए ज्ञान से मोक्ष तथा अक्षरत्वप्रतिपादन निष्पन्न किया है 
और अक्षर को ब्रह्म, जीव तथा अविद्या तीनों का अभिधायक माना है | उनके अनुसार जो व्याप्त हो, 


0007७ ७॥७//५७५७७७४/४७७७७/७७७७//७७७७७७//७७७७थ 0 आवक काशी 


४ अस्यवामस्य - इति द्विपञज्चाशन्मन्त्रात्मममिदं सूक्‍त दैर्घतमसं आत्मदैवतम्‌ ।.... एवं च॒ 


देवता परमात्मैव सृकतस्येत्युक्तं भवती । ऋग्वेद 4.464. आत्मानन्दभाष्य का प्रारम्भिक अंश. 





2. अस्य द्विपञज्चाशदल्पस्तवं त्वेतत्‌ृ । कात्यायन - सर्वोनुक्रमपी, ऋग्वेद 4.464. 

3. अत्र स्तुत्यबहुत्वेन स्तुतिभागस्याल्पीयस्त्वादिदं सृक्तमल्पस्तवम्‌ । न सृक्तात्तरवद्‌ बहुस्तवम्‌ 
इदमेव वैलक्षण्यं तुशब्देन द्योत्यते । ऋग्वेद .464, सायण-भाष्य की भूमिका. 

व अल्पस्य सूक्ष्मस्य ब्रह्मण: प्रतिपादनादत्र इत्यर्थ: । वही, आत्मानन्दभाष्य-भूमिका. 

5... संशयोत्थापनप्रश्नप्रतिवाक्यान्यत्र प्रायेण । वहीं, सर्वानुक्रमणी. 

6... ज्ञानमोक्षाक्षपप्रशंसा च । वही... क्‍ 

7. यई चकार + इत्यादिना ज्ञानप्रशंसा प्रतिपाथते । अपश्यं गोपाम्‌ - इत्यादिना ब्रह्मसाक्षात्कार- 


.... रुपस्य प्रशंसा । न क्षरतीत्यक्षरं ब्रह्म । द्वा सुपर्णा - इत्यादिना तस्य प्रशंसा । 
.... वहीं, सायष-भाष्य की भूमिका. 
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वह अक्षर, ब्रह्म है, जो भोग करे, वह जीवात्मा है तथा जो ज्ञान के बिना नष्ट न हो, वह अविद्या 


है ।* इस प्रकार सूक्त का विनियोग ही इसकी दार्शनिकता का प्रतिपादन करता है । 


वस्तुत: ऋषि दीर्घतमा का यह सूक्‍त दार्शनिकता से ओतप्रोत है । उन्होंने प्रथम मण्डल में 
कुल 25 सूक्‍तों के दर्शन किए हैं |“ इस शुड्‌-खला में "अस्यवामीय सूक्‍त" अन्तिम है । ऐसा प्रतीत 
होता है कि जो विचार ग्त चौबीस सृकतों में प्रकट नहीं हो पाए, वे इसमें दर्शन की चरम परिषति के 
रूप में उपस्थित हो गए । यही कारण है कि सूकक्‍त के अधिकांश मन्त्रों को समझ पाना नितान्त दुष्कर 
कार्य है । सम्भवतः इसीलिए कुन्हन राजा ने पूरे सूक्त को "विश्व की पहेली" की रुउज्ञा दी है |“ 
इस सूक्‍त के अध्ययन से हमें वैदिक संस्कृति के मात्र बाह्य पक्ष का ही पता नहीं चलता है, बल्कि 
इससे उसका आन्तरिक पक्ष - किंवा वैदिक सांस्कृतिक जीवन का सारतत्त्व ज्ञात हो जाता है । 
इससे एक बात और यह ज्ञात होती है कि तत्कालीन समाज, सृष्टि की उत्पत्ति- सम्बन्धी विभिन्‍न 
गुत्थियों से पूर्षपत: अभिज्ञ था । यदि ऐसा नहीं होता, तो ऋषि ने इस प्रकार की प्रतीकात्मक भाषा का 
. प्रयोग नहीं किया होता, जिसे आज भी समझना दुष्कर है | यह सृकक्‍त किसी दार्शनिक पद्धति के 
विकास की उपज न होकर तत्कालीन समाज में प्रसृत मौलिक चिन्तन का प्रस्तुतीकरण है । प्रस्तुत 
सूक्‍त में हमें न तो मात्र दर्शन के कुछ पूर्वाभास या पूर्वानुमान दृष्टिगत होते हैं और न अज्ञानान्धकार 
में दाशनिक चिन्तन के कुछ विकीर्प बिन्दु ही, बल्कि इसमें हमें वैदिक काल के शुद्ध दर्शन के 
. अल्पावशेष प्राप्त होते हैं, जो किसी भी दृष्टि से पूर्ण, गम्भीर, स्पष्ट और सुनिश्चित हैं । ऋषि 


४७७७७, ७७७७७ भा लि चीज आन आन जम 


(2) ज्ञायते येन तज्ज्ञानं ज्ञाससाधनम्‌ । मोक्षो निरवद्य॑ परमात्मरूपम्‌ । अक्षरस्य जीवात्मस्वरूप- 
स्याक्षरमित्याख्या । तेषां प्रशंसा प्रतिपादनम्‌ । यद्वा ज्ञानेन मोक्ष: अक्षरत्व-प्रतिपादनम्‌ । 
अक्षरशब्देन ब्रत्मणो जीवस्याविद्यायाश्चाभिधानमुक्तम्‌। अक्षते व्याप्नोतीत्यक्षरं ब्रह्म । 
अश्नातीति जीवात्मा । न क्षरतीत्यविद्य ज्ञानादृते न क्षति यतः । 
वही, आत्मानन्दभाष्य की भूमिका. 


[2 
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ऋग्वेद 4.440 से 4.464 तक. 
कह 7 2 7२4930] ७९ 0+ ै]8& 0774४796९7585७8." 


राजा, सी. कुन्हन - "अस्यवामस्य हिम" नामक पुस्तक का वैकल्पिक नाम. 
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दीर्घतमा ने अनेक विषयों के अतिरिफ्त इस सूक्‍त में जगत तथा इसकी उत्पत्ति, वाकु का स्वरूप तथा 
इसके रहस्य, आत्मा-परमात्मा सदृश विषयों को भलीभोंति निरूपित किया है । ये सभी विषय दर्शन 
की मौलिक समस्याएँ हैं । ऋग्वेद के इसी सूक्त में हमें वैदिक दर्शन का वह मूल प्राप्त होता है, 
जिसके अनुसार तीन तत्त्व स्वीकार किये गए हैं - जीव, परमात्मा और जगतु । क्षि ने दो पक्षियों 
के रूपक द्वारा इस तथ्य को स्पष्ट किया है । दोनों पक्षी एक ही वृक्ष पर बैठे हैं । उनमें से एक 
अथांत्‌ जीवात्मा अपने कर्मों के अनुसार फल प्राप्त करके उसका भक्षण करता है । ज्ञातव्य है कि वह 
अपने कर्मो के फल को स्वादिष्ट मानते हुए ग्रहण करता है । तात्पर्य यह है कि वह संसार में 
इतना लिप्त हो गया है कि उसे अपने बद्ध होने तक का ज्ञान नहीं है । वहीं दूसरा पक्षी अर्थात 
परमात्मा फल का भक्षण न करते हुए मात्र निरीक्षण करता है । मन्त्र में आए "वृक्ष" पद द्वारा ऋषि 
ने "जगत" की ओर सड.केत किया है ।/ आगे चलकर इसी मन्त्र के आधार पर उपनिषत्साहित्य में 
पुष्कल विचार-मन्थन किया गया है । यह मन्त्र अपने मूल रूप में ही अथर्ववेद तथा दो उपनिषदों में 
गृहीत है ।£ 


सूकत के चौंतीसवें मन्त्र में ऋषि ने पृथ्वी की पराकाष्ठा, समस्त भूतों की नाभि, आदित्य 
का कारण तथा वाणी का परम स्थान जानने की इच्छा व्यक्त की है । इसके उत्तरस्वरूप पैंतीसवें मन्त्र 
में वेदी को पृथ्वी का परमस्थान, यज्ञ को भूतों की नाभि, सोम को आदित्य का रसात्मक कारण तथा 
ब्रह्मा को वाणी का उत्कृष्ट स्थान बताया है | सूकत के तीसवें तथा अड़तीसवें मन्त्रों में जीव की स्थिति 
स्पष्ट की गई है । इन मन्त्रों में यह बताया गया है कि शरीर के नष्ट हो जाने के (बढ़े जीवात्मा 
अपनी स्वधा अर्थात्‌ धर्माधर्मसंस्कारों के द्वारा विचरण करता है । इनमें यह भी बताया गया है कि 
अमरपधर्मा. जीवात्मा का सम्बन्ध लोक में मरणधर्मा शरीर से है । इससे आत्मा की अमरता का 
प्रतिपादन होता है, साथ ही यह भी पता चलता है कि वैदिक ऋषि की दृष्टि में जीव अपने कर्मों के 
द्वारा ही उन्‍नत या निम्न स्थान प्राप्त करता है । उन्तालीसवें मन्त्र में जीवात्मा के पारमार्थिक स्वरूप 


७४/४७/७७७७ शीआ आरा... अनजमम ा5म ी/७७श७७॥७४+७७७७७ी शी ७ आओ 


. ऋग्वेद 4.464 . 20. 

2. [कर अथर्ववेद - 9.9.20. 
खिं मुण्डकोपनिषद्‌ 3.4.4. 
गा. श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ 4.6. 
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को बताते हुए उसे न जानने वाले के लिए वेदज्ञान की नि:सारता प्रतिपादित की गई है । इस मन्त्र 
द्वारा यह भी सिद्ध होता है कि वेदों का प्रतिपाद्य ब्रह्मज्ञान ही है | सूक्त के इकतालीसवें मन्त्र में 
प्रतिपादित "गौरी वाकु" का स्वरूप ऋषि की परिपक्व दार्शनिक वृत्ति का परिचायक है । तैंतालीसवें 
मन्त्र द्वारा स्पष्ट रूप से अनुमान प्रमाण का निर्देश प्राप्त होता है । इसमें धूम के दर्शन द्वारा अग्नि 
के अनुमान की चर्चा की गई है । 


सूक्त का पेंतालीसवाँ मन्त्र वाषी के तात्त्विक स्वरूप को उद्घाटित करता है । व्याकरप- 
' दर्शन के अनुसार वाषी के चार रूप प्रतिपादित किए गए हैं - परा, पश्यन्ती, मध्यमा और बैखरी ।* 

“परा" वापी का स्थान मूलाधार है । वहाँ से यह प्रकट होकर हृदय में पहुँचती है । हृदयस्थल पर 
पहुँचने के पश्चात्‌ उसका नाम 'पश्यन्ती" हो जाता है । वह वाषी हृदय से बुद्धि में प्रवेश करने के 
पश्चात्‌ “मध्यमा'" कही जाती है । बुद्धि से निकलकर वाषी कण्ठ और मुख में प्रकट होती है । इसे 
ही "वैखरी' कहते हैं । इन चारों प्रकार की वाणियों में परा, पश्यन्ती तथा मध्यमा, गुहा अर्थात्‌ गुप्त 
स्थानों पर छिपी हुई है, अतः इन्हें मनीषी योगिजनन ही जान सकते हैं । चौथी कण्ठस्थानीया वैखरी 
वाषी को सभी मनुष्य जानते तथा बोलते हैं । प्रस्तुत मन्त्र भी परवर्ती, उपनिषत्साहित्य में विवेचित है 


तथा अपनी दार्शनिकता का प्रमाण प्रस्तुत करता है ।“ 


प्रस्तुत सूक्त की दार्शनिकता का चरम निदर्शन हमें उस मन्त्र में प्राप्त होता है, जिसमें 
ऋग्वेद की बहुदेववादी प्रवृत्ति का प्रत्याख्यान किया गया है । वस्तुतः उसमें यह प्रतिपादित किया 
गया है कि देवता संख्या में चाहे जितने भी क्‍यों न हों, उनका देवत्व या उनमें विद्यमान आन्तरिक 
शक्ति एक ही है । इस मन्त्र की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि इसमें मूल तत्त्व को नपुंसकलिड.ग 
में अभिव्यक्त किया गया है । मन्त्र का तीसरा चरण इतना प्रसिद्ध है कि प्रायः उच्च शिक्षा प्राप्त और 
अवेदज्ञ लोगों के मुख द्वारा भी श्रुतिगोचर होता है । निश्चित रूप से यह मन्त्र अद्दैतवेदान्त का 
जनक है । इसी प्रकार यदि गहन अध्ययन किया जाय, तो ज्ञात होता है किसूकक्‍त के प्रत्येक मन्त्र में 
४ द्रष्टव्य - वाक्यपदीय - .444 तथा परमलधुमञ्जूषा - पृष्ठ 23. 
2... जैमिनीयोपनिषद्‌ - 4.7.4 तथा .40. 
3... एक रद विक्रा बहुधा वंदन्ति । ऋग्वेद .64 .46. 
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दाईनिकता भरी हुई है । इसके अतिरिक्त ऋषि ने अनेक ऐसे शब्दों का प्रयोग किया है, जिनका अर्थ 
जानना नितान्त दुष्कर है । उन प्रतीकात्मक शब्दों का कथ्य विषय ज्ञात होने पर सम्भव है, उस 
समय प्रचलित किन्हीं और दार्शनिक प्रवृत्तियों तथा मान्यताओं के विषय में ज्ञान प्राप्त हो सके । 


[ग] सृकतस्थ मन्त्रों की परस्पर सड़.गति :- 

सामान्यतः: ऋग्वेद के सूक्‍तों में स्तुतियों की बहुलता पाई जाती है । प्रकृत सूक्‍त इस दृष्टि 
से भिन्‍न है । इसमें स्तुतिभाग स्वल्प है । इसके अतिरिक्त इस सूकक्‍त में बावन मन्त्र उपनिबद्ध हैं । 
यदि ये स्तुतिपरक होते तो इनकी परस्पर सड्‌.गते बैठाने में कोई वैशिष्ट्य नहीं होता, किन्तु ऐसा न 
होने से इनके प्रतिपाद्य के विषय में जिज्ञासा होना स्वाभाविक है । स्थूल रूप से देखने पर सभी मन्त्र 
असम्पृक्त या छिट-फुट विकीर्ष प्रतीत होते हैं, किन्तु यदि सूक्ष्म दृष्टि से विचार किया जाय, तो इनमें 
परस्पर तारतम्य, सामञज्जस्य और ऐक्य प्रतिपादित किया जा सकता है । देवताओं की दृष्टि से प्रथम 
इकतालीस ऋचाएँ 'विश्वेदेवा:" से सम्बद्ध हैं तथा शेष ग्यारह ऋचाओं का सम्बन्ध भिन्‍न-भिन्‍न 
देवताओं से है । ऐसा होने पर भी हमें प्रस्तुत सूकत के प्रारम्भिक मन्त्र से लेकर अन्तिम मन्त्र तक 
वैचारिक तारतम्य दृष्टिगत होता है । ऋषि ने सूक्त में उन तथ्यों और तत्त्वों का सम्यक्‌ प्रतिपादन 
किया है, जो जनसाधारण के लिए सरलता पूर्वक बोधगम्य नहीं है । यद्यपि यह निश्चित रूप से कहा 
जा सकता है कि ऋषि के काल में सूकत में वर्णित तत्त्व सभी लोगों के लिए सरलता पूर्वक ग्राह्य 
रहे होंगे, तभी उन्होंने ऐसी भाषा और शब्दावली का प्रयोग किया है । वर्तमान समय में तत्कालीन 
प्रतीकों तथा पृष्ठभूमि के नष्ट हो जाने पर सूकक्‍त के सम्पूर्ण स्वरूप तथा प्रतिपाद्य का निरूपण कर 
पाना सम्भव नहीं प्रतीत होता । सूकत में अनेक ऐसे शब्द तथा अभिव्यक्ति के माध्यम हैं, जिन्हें आज 
समझ पाना नितान्त दुष्कर है । इस दृष्टि से ऋषि द्वारा बार-बार प्रयोग में लाई गई "तीन" तथा 
"सात" संख्याओं को लिया जा सकता है ।* इसी प्रकार "गो" तथा "वत्स" के स्वरूप को भी समझ 
पाना कठिन है, जिन्हें ऋषि ने अनेक स्थलों पर प्रयुक्त किया है ।“ इनके अतिरिक्त सुक्त में "पिता" 
_तथा "माता" का उल्लेख भी अनेक बार किया गया है, जिनका स्वरूप समझ पाना दुष्कर है ।3 यही 
"पा प द्रष्टब्य - ऋग्वेद 4.64., 2, 3, 5, 9, 4, 2, 24, 36, 44 तथा 48. 
52 क्‍ ; द्रष्टन्य - वहीं, 3, 7, 9, 7, 26, 27, 28, 29 तथा 40 


3... ौ- वकृष्टव्य + वही 8 9 ॥0 तथा 353 
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नहीं, सृक्त को समझने में हमारे सम्मुख अन्य भी कठिनाइयों आती हैं । इन सभी कठिनाइयों के बाद 
भी सूक्‍त में ही स्थित साक्ष्यों या सड.केतों के आधार पर उक्त सभी स्थलों के प्रतिपाद्य को समझने का 
प्रयास किया जा सकता है । 


ऋषि ने सूक्‍त के प्रारम्भिक मन्त्र में तीन भाइयों वाले पालक होता की चर्चा की है । 
अन्तिम मन्त्र में "दिव्य सुपर्प' की चर्चा, की गई है, जो जल प्रदान करके सबको हर्षित करता है । 
सूक्ष्मता से विचार करने पर यह ज्ञात होता है कि सूकत के प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र में उद्दिष्ट 
देवता एक ही है । ऋषि ने उसी देवता की पृष्ठभूमि में सम्पूर्ण सृक्त को उपनिबद्ध किया है । प्रथम 
मन्त्र के प्रारम्भिक दो पद |अस्य वामस्य[ सातवें मन्त्र में उपलब्ध होते हैं, जिसमें पक्षी के “पद” को 
"निहित" बताया गया है | इस प्रकार प्रथम, सप्तम तथा द्विपञ्चाशत्तम मन्त्र एक ही विचार-शूड्‌.खला 
की रचना करते हैं । जिस प्रकार सातवें मन्त्र में पक्षी के "पद" को "निहित" बताया गया है, उसी 
प्रकार अन्य स्थलों पर विभिन्‍न तत्त्वों को भी "निहित" कहा गया है । कई मन्त्रों में "रथ" की 
उपमा दी गई है । तृतीय मन्त्र में "गो" के "सात" नामों को रथ में "निहित" बताया गया है । पञ्चम 
मन्त्र देवताओं के “पद” को "निहित" घोषित करता है, जबकि उन्तालीसवें मन्त्र में देवताओं को 
ऋचाओं के सर्वोच्च स्थान पर प्रतिष्ठित बताया गया है । यहाँ तक कि उस पद या स्थान को न 
जानने वाले के लिए ऋचाओं का वैयर्थ्यू प्रतिपादित किया गया है । इससे यह ध्वनित होता है कि 
देवताओं का "पद" या स्थान सर्वसाधारण के लिए सुविज्ञात न होकर 'निहित” ही है । आगे चलकर 
पैंतालीसवें मन्त्र में वाणी के तीन स्वरूपों को भी गुफा में "निहित" बताया गया है । इस प्रकार यह 
कहा जा सकता है कि ऋषि दीर्घतमा परमतत्त्व को सर्वसुलभ नहीं मानते हैं । 


पूरे सृकत में “रथ” की कल्पना ऋषि को अभीष्ट प्रतीत होती है, क्योंकि प्रथम मन्त्र में 
“होता” की अवतरषिका के पश्चात्‌ वह द्वितीय मन्त्र में ही इसे निविष्ट करता है । रथ में मात्र एक 
चक्र है । इससे सात घोड़े जोड़े गए हैं, जबकि सात नामों वाला एक ही अश्व उसे वहन करता है । 
सात अश्वों को सूर्य की सात किरणों के रूप में स्वीकार किया जा सकता है । इसके अतिरिक्त अश्व 
के सात नामों को तृतीय मन्त्र में निर्दिष्ट "गो' के सात नामों से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता है । 
द्वितीय मन्त्र में आए सात अश्वों की ' योजना" तृतीय मन्त्र के प्रारम्भ में भी उपलब्ध है । इन दोनों 
मन्त्रों [द्वितीय तथा तृतीय में एक पार्थक्य यह है कि जहाँ द्वितीय मन्त्र में "रथ' को एक ही चक्र 
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वाला बताया गयां है, वहीं तीसरे मन्त्र में उसे सात चक्रों वाला कहा गया है | सूक्त की ग्यारहवीं 
ऋचा में चक्र को बारह तीलियों वाला प्रतिपादित करते हुए उसे झज्नोक तक चक्कर काटने वाला कहा 
गया है । इसके अतिरिक्त उसी मन्त्र में सात सौ बीस युग्म पुत्रों की भी चर्चा, आई है । ऐसा प्रतीत 
होता है कि बारह तीलियों का तात्पर्य संवत्सर के बारह महीनों तथा सात सौ बीस युग्म पुत्रों का 
सम्बन्ध एक वर्ष में आने वाले तीन सौ साठ दिनों के साथ उतनी ही रात्रियों के योग से है । सूकत 
के तेरहवें मन्त्र में चक्र को पाँच तीलियों चाला बताते हुए उसमें सम्पूर्ण, भुवनों को स्थित कहा गया 
है । सम्भव है - ऋषि का पॉँच तीलियों से तात्पर्य, शरद्‌ तथा हेमनत को एक ऋतु मानते हुए 
. शिशिर, वसन्त, ग्रीष्म और वर्षा, का योग करके पॉँच ऋतुओं से हो । इसके विपरीत बारहवें मन्त्र में 
चक्र को छः अरों वाला माना गया है । ये छः: तीलियाँ तो स्पष्टतः छः ऋतुएँ ही प्रतीत होती हैं । 
तेरहवें मन्त्र के समान ही चौदहवें मन्त्र में भी सम्पूर्ण लोकों को "चक्र" में स्थित बताया गया है । इन 
सभी स्थलों पर "चक्र" का तात्पर्य संवत्सर ही प्रतीत होता है । इनमें एक यही वैषम्य दृष्टिगत 
होता है कि द्वितीय मन्त्र में "रथ" को एक चक्रवाला, तीसरे में सात चक्रों वाला, ग्यारहवें में पुन एक 
चक्रवाला, बारहवें में सात चक्रोवाला, तेरहवें में एक चक्रवाला तथा चौदहवें में पुनश्च एक चक्रवाला 
कहा गया है | इस सम्बन्ध में ऋषि की वास्तविक दृष्टि ज्ञात नहीं हो पाती है, तथापि विषय का. 
तारतम्य प्रत्यक्षतः दृष्टिगोचर होता है । 


सूक्त के द्वितीय तथा तृतीय मन्त्र में "रथ" की चर्चा, आरम्भ करने के अनन्तर ऋषि 
दार्शनिकता की ओर उन्मुख होते हुए चतुर्थ मन्त्र में उस व्यक्ति के बारे में जिज्ञासा करता है, जिसने 
अस्थियुक्त को धारण करने वाले अस्थिरहित तत्त्व को उत्पन्न होते हुए देखा हो । इस मन्त्र द्वारा 
माता तथा सन्‍्तान के स्वरूप का निर्देश निकाला जा सकता है । अस्थिरहित तत्त्व जगत के मूल 
. कारण के ख्प में प्रतिष्ठित है । स्त्रीलिड.ग [अनस्था| में होने के कारण उसे मातृतत्त्व के रूप में 
.. प्रतिष्ठित किया जा सकता है । अस्थियुकत तत्त्व को "संसार" माना जा सकता है तथा पुलिड.ग में 
.. होने के कारण वह सन्तान या पुत्र है | पाँचवें तथा छठे मन्त्रों में जिज्ञासा प्रकट की गई है । 
.. पॉँचवे मन्त्र में कवियों द्वारा सात तन्तुओं की सहायता से काव्य-गुम्फन की चर्चा, की गई है । ये सात 
तन्तु निश्चित रूप से “वाकु" के स्त स्वरूप हैं । छठे मन्त्र में विद्वानों से अजन्मा, एकमात्र तत्त्व 


. के बारे में पूछा गया है | सतवें से लेकर दशवें तक चार मन्त्रों में अन्य तत्त्वों के अतिरिक्त "गो" 


तथा “वत्स" का निरूपण किया गया है । ग्यारहवें से चौदहवें मन्त्र पर्युत्त "रथ" तथा उसके "चक्र 
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और "तीलियों' की चर्चा आई है । पन्द्रहवें मन्त्र में सात तत्त्वों के एक साथ उत्पन्न होने का 
प्रसड.ग आया है । इनमें से एक तत्त्व अकेले उत्पन्न हुआ तथा छ: युग्म हैं । इसे भी संकत्सर 
-चक्र की ऋतुओं तथा अधिकमास से सम्बद्ध किया जा सकता है । प्रकृत मन्त्र की सात संख्या का 
सम्बन्ध दूसरे मन्त्र के सात नामों, तीसरे की सात बहनों तथा चौबीसवें मन्त्र के वाषी के सात स्वरूपों 
के साथ स्थापित किया जा सकता है । 


प्रकृत सूक्त के सोलहवें मन्त्र में स्त्रियों को पुरुष के रूप में अभिहित होने की बात की 
गई है | यह भी बताया गया है कि इसे ओँखवाला व्यक्ति ही समझ सकता है, अन्धा नहीं तथा इस 
तत्त्व को जानने वाला पिता का भी पिता हो जाता है । इसका सम्बन्ध चौथे मन्त्र में स्त्रीलिड.ग में 
वर्णित मूल कारण तथा पुंलिड.ग में निर्दिष्ट कार्यछूप जगत के साथ स्थापित किया जा सकता है । साथ 
ही उन्तालीसवें मन्त्र में आए, ऋचाओं के परमस्थान के साथ भी इसे सम्बद्ध किया जा सकता है, 
जिसमें तत्त्व को न जानने वाले के लिए ऋक की व्यर्थता तथा ज्ञाता के लिए उत्तम स्थान प्राप्त 
करने का निर्देश किया गया है । मन्त्र संख्या सत्रह से लेकर उन्‍नीस तक "पर" एवं "अवर'" स्थानों 
. का निरुपण किया गया है । उनमें नवीन एवं प्राचीन तथ्यों का भी उल्लेख किया गया है । ऐसा 
प्रतीत होता है कि ऋषि पूर्व, के मन्‍्त्रों में जिस परम तत्त्व की चर्चा, करता आया है, प्रस्तुत मन्त्रों में 
उसके निश्चित स्थान को निर्दिष्ट करने का प्रयास कर रहा हो । इन मन्त्रों में कारण तथा कार्य के 
परस्पर सम्बन्ध की भी उद्भावना की जा सकती है । 


क्‍ सूक्त का बीसवां मन्त्र तात्त्विक दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । ऐसा प्रतीत होता है 
कि ऋषि ने प्रारम्भिक उन्‍नीस मन्त्रों में तत्त्वज्ञान हेतु परिनिष्ठित एवं दिव्य की प्रशंसा करने 
के बाद बीसवें में परम तत्त्व का तात्त्विक स्वरूप निर्र॒पत किया है । इस मन्त्र में यह बताया गया 





है कि सदा एक साथ रहने वाले मित्र भावापन्न दो सुन्दर पक्षी एक ही वृक्ष का आलिड्‌.गन किए हुए 





हैं । उन दोनों में से एक उस वृक्ष के स्वादिष्ट फल का भक्षण करता है तथा दूसरा उस फल को न 
..खाते हुए केवल देखता है | यह मन्त्र जीवात्मा तथा परमात्मा को दो पक्षियों के रूप में निरूपित 
करता है । ये दोनों सदा एक साथ ही रहते हैं और घनिष्ठ मित्र हैं । तात्पर्य यह है कि परमात्मा 
सदा जीवात्मा के पास ही रहता है और मित्र के समान उसकी. सहायता करता है । ये दोनों ही 
संसार रूपी वृक्ष पर आछढ़ हैं । इनमें से जीवात्मा रूपी पश्षी जगत्‌ रूपी वृक्ष के फलों को 
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आसक्तिपूर्वक खाता है तथा दूसरा परमात्मा रूपी पक्षी इस जगत तथा इसके फलों-भोगों से निर्लिप्त 
रहते हुए मात्र इस पूरी प्रपज्च-प्रक्रेया को देखता रहता है । इसी शुड.खला के इक्कीसवें मन्त्र में 
संसार रूपी वृक्ष पर अनेक पक्षियों के बैठकर अमृत के "भाग" की स्तुति करने की चर्चा की गई है । 
. इससे जीव-बहुत्व का प्रतिपादन होता है । आगे चलकर बाईसवें मन्त्र में यह बताया गया है कि 
वृक्ष पर बैठे हुए पक्षी मधु का पान करते हैं । इस प्रकार ये तीनों मन्त्र [बीस, इक्कीस एवं बाईस 


आत्मा, परमात्मा तथा जगतु का निरूपण करते हैं । 


आगे चलकर ऋषि ने तेईसवें मन्त्र से लेकर पच्चीसवें तक काव्य-तत्त्वों का प्रतिपादन 
किया है । इनमें विभिन्‍न छन्दों का विधान किया गया है । ऐसाप्रतीत होता है कि उक्त मन्त्रों में 
सन्दर्भित छन्‍्द परम तत्त्व का ही निरूपण करते हैं । तेईसवें मन्त्रानुसार इन छन्दों के प्रतिपाद्य "पद" 
को जानने वाले अमृत प्राप्त करते हैं । अतः इन मन्त्रों की सड़.गति भी इसी आशय के सोलहदें, 
बाईसवें इत्यादि मन्त्रों के साथ बैठायी जा सकती है । 


सूकत की मन्त्र-सड्.ख्या छब्बीस से लेकर उनन्‍्तीस तक "गो" के स्वरूप का निरूपण किया 
गया है । उसके साथ उसके वत्स की भी उद्भावना की गई है । यदि सूक्ष्म अध्ययन किया जाय, 
तो ज्ञात होता है कि ऋषि ने "गो" का प्रयोग बुद्धि के अर्थ में किया है । इस बुद्धि का दोहन 
..विचक्षण दोग्धा ही कर सकते हैं । इन मन्त्रों का सम्बन्ध नवें तथा सत्रहवें मन्त्र के साथ भी 
परिलक्षित होता है । उन्तीसवें मन्त्र के कथ्य को वास्तविक रूप से समझ पाना दुष्कर है | किस 
तत्त्व ने "गो" को आवृत किया है ? यह बता पाना कठिन है । सम्भव है, ऋषि सूर्य को ही वह 
: तत्त्व मानता हो । ऐसी स्थिति में सूर्य द्वारा “गो” का आवृत किया जाना उपपन्‍न्न नहीं हो पाता । 
यदि "गो" को सूर्य की किरणों के रूप में भी स्वीकार कर लिया जाय, तो वे सूर्य को आवृत करती हैं 
न कि सूर्य उनको । 


क्‍ तीसर्वों मन्त्र आत्मा तथा शरीर के सम्बन्ध की व्याख्या करता है । इसके अनुसार जीव 

. शरीर को छोड़कर निकल जाता है । मन्त्र के उत्तरार्ध में यह बताया गया है कि मर्त्य शरीर तथा 

.. अ्मर्त्य जीव, दोनों साथ ही रहने वाले हैं या दोनों का उत्पत्ति-स्थान एक ही है । अड़तीसवें मन्त्र 
में भी ऐसा ही प्रतिपादन किया गया है । इकत्तीसवें मन्त्र में ऋषि ने "रक्षक" के दर्शन करने की. 
बात कही है । सम्भवत: वह रक्षक सूर्य है । ऐसा भी हो सकता है कि ऋषि का तात्पर्य "गोपाम्‌" 
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पद द्वारा "तत्त्वज्ञान' हो । इस दृष्टि से यदि तीसवें मन्त्र में आए "मृत" शब्द का अर्थ, "शारीरिक 
बन्धनों से मुक्ति" माना जाए, तो यह कहा जा सकता है कि ऋषि को उक्त ज्ञान प्रस्तुत मन्त्र में हो 
चुका है । इसकी ही घोषणा उसने "अपश्यम्‌" पद द्वारा की है । बत्तीसवें मन्त्र में ऋषि इस 
तत्त्वज्ञान को ख्रष्टा [पिता|ं के लिए भी अगम्य प्रतिपादित करता है । इसके लिए उसने माता के 
गर्भ में वेष्टित तथा सर्वथा अगम्य शिशु की उपमा दी है । तैंतीसवें मन्त्र में दुलोक को "पिता" तथा 
“बन्धु" मानते हुए उसे "नाभि" या केन्द्र के रूप में प्रतिष्ठित किया गया है तथा विशाल पृथ्वी को 
माता माना गया है । ऐसा प्रतीत होता है कि तीसवें से लेकर तैंतीसवें मन्त्र तक सृष्टि के रहस्य का 
उद्घाटन किया गया है । तैंतीसवें मन्त्र का सम्बन्ध स्पष्टतः सातवें से लेकर दशवें मन्त्र तक वर्षित 
विषयों से है । 


चौंतीसवें मन्त्र में चार प्रश्न उपस्थित किये गए हैं तथा पैंतीसवें में क्रमशः उनके उत्तर 
दिये गए हैं । "वेदी' को पृथ्वी का अन्तिम छोर, "यज्ञ" को भुवन की नाभि, “सोम” को प्रजनन का 
बीज तथा "ब्रह्मा" को वाणी का परम स्थान बताया गया है । स्पष्ट है कि उक्त मन्त्र में यज्ञीय 
कर्मकाण्ड की प्रशंसा की गई है । संसार के सरे कार्य यज्ञ द्वारा ही सम्पन्न किये जा सकते हैं । 
ग : ब्रह्मा को वाषी का परम स्थान इसलिए कहा गया है कि वही यज्ञ में वाषी के माध्यम से देवताओं की 
. स्तुति करके उन्हें आहूत करता है । 


सूक्त के छत्तीसवें मन्त्र में सृष्टि की उत्पत्ति के लिए “सात” को बीज के रूप में स्वीकार 
किया गया है । दार्शनिक दृष्टि से इन सातों को पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश - इन पजञ्च 
महाभूतों तथा मन एवं प्राण के रूप में देखा जा सकता है । वस्तुतः इन सातों के बिना सृष्टि सम्भव 
ही नहीं है । इन्हें पन्द्रहवें मन्त्र में एक साथ उत्पन्न बताए जाने वाले सात तत्त्वों के साथ भी 
.. समेकित किया जा सकता है । ये सात अपनी बुद्धि और मन से सर्वत्र सब कुछ आवेष्टित कर देते 
रा हैं । ये सभी विष्णु की आज्ञा से अपने-अपने धर्म में स्थित हैं । इस प्रकार सृष्टि-प्रक्रिया में विष्यु 
के महत्त्व को 





९ प्रतिपादित किया गया है । वैसे जनसाधारण की धारणा के अनुसार ब्रह्मा को ख्रष्टा 
.. तथा विष्णु को सृष्ट-पालक माना जाता है । 


रे सूक्त के सैंतीसवें मन्त्र में ऋषि ने अपने ज्ञान की प्राप्ति का उल्लेख किया है । इसमें 
उसने सत्य के दर्शन के बाद वाक्‌ के तत्त्व को प्राप्त करने की चर्चा भी की है वाणी 
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के तत्त्व या भाग को प्राप्त करने का तात्पर्य अधिगत ज्ञान को अन्य लोगों तक पहुँचाने की क्षमता 
होने से है । इसी वाक्‌ तत्त्व के द्वारा ऋषि मन्त्रों के माध्यम से अपना चिन्तन एवं ज्ञान व्यक्त कर 
रहा है । प्रस्तुत मन्त्र का सम्बन्ध स्पष्टतः इकत्तीसवें मन्त्र के साथ दृष्टिगत होता है, जिसमें रक्षक 
के दर्शन करने की बात की गई है । अड़तीसवें मन्त्र में ऋषि अपने तत्त्वज्ञान को व्यक्त करते हुए 
आत्मा तथा शरीर के सम्बन्ध की व्याख्या करता है । उसके अनुसार लोग मात्र शरीर को जान पाते 
हैं, आत्मा को नहीं । यह मन्त्र तीसवें मन्त्र में आए जीव तथा शरीर के सम्बन्ध-निरूपण को पुनः 
प्रदर्शित कर रहा है । इस प्रकार की पुनरुक्तियों का कारण यह है कि मूल तत्त्व बार-बार ऋषि 
की दृष्टि में आता जा रहा है और वह उसे येन केन प्रकारेण जनसाधारण तक पहुँचाने का प्रयास कर 
रहा है । उन्तालीसवें मन्त्र में ऋषि ने देवताओं के स्थान का निरूपण करते हुए उसे न जानने वाले 
के लिए ऋचाओं के ज्ञान को निष्फल तथा जानने वाले के लिए उत्तम स्थान प्राप्त करने की बात 
कही है । इस मन्त्र से यह ध्वनित होता है कि ऋचाओं के ज्ञान का मुख्य उद्देश्य परम तत्त्व को 
जानना ही है । चालीसतवें मन्त्र में ऋचा को “गो' के रूप में प्रतिष्ठित करते हुए उसके माध्यम से 
ऋचा अथवा काव्यतत्त्व की रक्षा करने की बात कही गई है । इसी शुड.खला में इकतालीसवां मन्त्र 
"गौरी वाकृ" के विभिन्‍न पदों का सम्यक्‌ निरूपण करता है । इसके अनन्तर बयालीसवां मन्त्र भी 
"गो" रूपा वाक्‌ का ही प्रतिपादन करता है ।इस प्रकार ये छ: मन्त्र [37, 38, 39, 40, 44 और 
42| प्राय: एक ही विषयवस्तु की उपस्थापना करते हैं । 


तैंतालीसवें मन्त्र में दूर से धूम-दर्शन की चर्चा, की गई है, जहाँ यज्ञकर्त्ता। शक्तिदायक सोम 
को पका रहे हैं । पहले दूर से धूम तथा फिर पास में उसके कारणभूत अग्नि का ज्ञान प्राप्त करने 
. से हमें प्रकृत स्थल पर अनुमान-प्रमाण का निर्देश प्राप्त होता है । यह मन्त्र सोम-याग को प्राथमिव् 
.. धर्म के रूप में प्रतिष्ठित 





उठत करता है । इसका सम्बन्ध पैंतीसवें मन्त्र में प्रतिपादित सोमयाग के साथ है, 


... जिसमें सोम को बीज के रूप में माना गया है । चौवालीसवें मन्त्र में परमतत्त्व के तीन स्वरूप 


.. प्रतिपादित किये गए हैं । यहाँ उनकी विशेषताएँ भी बताई गई हैं । इस मन्त्र का सीधा सम्बन्ध प्रथम 
.. मन्त्र में प्रतिपादित परम तत्त्व के तीन भाइयों के साथ प्रतीत होता है .। वहाँ तीनों भाइयों के पृथक्‌- 
.. पृथक गुष बताए गए हैं, तो यहाँ उन्हें ही दूसरे शब्दों में प्रतिपादित किया गया है । पैंतालीसवें मन्त्र 
में "वाकृ" का सम्यक्‌ निरूपण किया गया है । यह मात्र मनुष्यों तक ही केन्द्रित नहीं है,(बल्कि 
भेदों में से एक ही मनुष्यों के लिए बोधगम्य तथा व्यवहार्द है, अन्य तीन ' गुफा में निहित 
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हैं । इन चारों प्रकारों को मात्र मनीषी ही जानते हैं । इस मन्त्र को इकतालीसवें मन्त्र में प्रतिपादित 
चतुष्पदी "गौरी वाक्‌' से सम्बद्ध किया जा सकता हे । 


छियालीसवें मन्त्र तक पहुँचते-पहुँचते हमें ऋषि की देववादी मान्यता का ज्ञान हो जाता है। 
उसके अनुसार सभी देवताओं का देवत्व "एक" है, भले ही उनके नाम अनेक क्‍यों न हों । तात्त्विक 
दृष्टि से सभी देवता एक ही हैं । यहाँ हमें "वैदिक अद्वैतवाद" के दर्शन होते हैं । शड़.कराचार्य के 
प्रचलित अद्दैतवाद से इसका पार्थक्य इस दृष्टि से है कि जहाँ शड़-कर पूरे ब्रह्माण्ड में एकमात्र 
"तत्त्व" को स्वीकार करते हैं, वहीं "वैदिक अद्वैतवाद" मात्र देवों के एकत्व को प्रतिपादित करता है । 
इसीलिए मैंने ऋग्वेद की इस प्रवृत्ति को "देवैकत्ववाद' के रूप में स्वीकार किया है । मन्त्र में तत्त्व 
को 'दिव्य” और “सुपर्ए" कहा गया है, जो अन्तिम ऋचा में भी प्रतिपादित है । 


अब तक के मन्त्रों में ऋषि ने सृष्टि के विभिन्‍न उपादानों का निरूपण किया । अब पुनः 
वह सैंतालीसवें तथा अड़तालीसवें मन्त्र में अपने मुख्य प्रतिपाद्य पर आ रहा है, जिसका निर्देश उसने 
सूक्त के प्रारम्भिक मन्‍्त्रों में "रथ" एवं "पक्षो' के रूप में किया था । सैंतालीसवें मन्त्र में ऋषि ने 
"सुपर्ष” किरणों की चर्चा, की है, जो 'ऋत' के स्थान से नीचे आकर पृथ्वी का सिञ्चन करती है । 
सम्भव है, ऋषि का तात्पर्य सूर्य की किरणों से हो, क्योंकि वे ही समुद्रादि से वाष्प ग्रहण करके वृष्टि 
के रूप में परिवर्तित होती हैं ।अड़तालीसवां मन्त्र "रथ" को एक चक्र वाला बताते हुए उसे बारह 
परिधियों, तीन नाभियों तथा अत्यन्त गतिशील तीन सौ साठ खूँटियों से युक्त प्रतिपादित करता है । यह 
मन्त्र दूसरे, तीसरे, पॉँचवे, ग्यारहवें, बारहवें, तेरहवें, चौदहवें सदृश मन्त्रों की शुड.खला में एक कड़ी 
के समान है । 


मुख्य विषय के प्रतिपादन के अनन्तर ऋषि उन्चासतवें मन्त्र में देवी सरस्वती की स्तुति 
करता है । सरस्वती का स्तन सुखकारक है । वह उससे वरणषीय घनों को पुष्ट करती है । तात्पर्य 





यह है कि सरस्वती द्वारा सर्वविध सुख-सम्पत्ति और उत्कर्ष प्राप्त किया जा सकता है | इस मन्त्र 
द्वारा एक बात और ज्ञात होती है कि ऋषि के काल तक सरस्वती देवी का प्रकृत स्वरूप स्पष्ट हो 


.. चुका था । उनकी कृपा के बिना मूलतः: न तो विद्या [ज्ञान] प्राप्त की जा सकती है और न इसका 


.. संरक्षण और प्रकाशन ही किया जा सकता है । यही कारण है कि इन सभी तथ्यों को ध्यान में रखते 


हुए ऋषि ने सरस्वती की साक्षात्‌ स्तुति की है, यद्यपि वह इकतालीसवें, पैतालीसवें सदृश मन्त्रों में 


3.५9/ 
प्रकारान्तर से उनका स्तवन कर चुका है । 


सूक्त का पचासवां मन्त्र यज्ञ-फल का प्रतिपादन करता है । यह अन्यत्र भी उपलब्ध 
होता है ।। उसके अनुसार यज्ञकर्त्त, नाकलोक को प्राप्त करते हैं । यह यज्ञ निश्चित रूप से 
सोमयाग ही है, जिसका वर्षतन पैंतीसवें तथा तैंतालीसवें मन्त्र में किया गया है । इक्यावनवें मन्त्र में 
यज्ञीय विधान के द्वारा चुलोक तथा पृथिवी के मध्य सामरस्य स्थापित किया गया है । जलतत्त्व के 
द्वारा यह प्रतिपादित किया गया है कि एक ही जल दिन में ऊपर चला जाता है, पुनः मेघों द्वारा नीचे 
आता है । घुलोक को अग्नियां तृप्त करती हैं । वस्तुतः जल सूर्य की किरणों द्वारा अवशोषित होकर 
द्युलोक पहुँचता है तथा वृष्टिकाल में मेघों के माध्यम से पृथ्वी पर आता है । अग्नि में जो हवन 
किया जाता है, उसी से मेघों का निर्माण होता है । गीता में भी यज्ञ द्वारा पर्जन्य के उत्पन्न होने की 
बात कही गई है |“ इस प्रकार यह मन्त्र भी यज्ञीय परम्परा का पोषक है, जो पूर्ववर्त्ती, मन्त्रों में 


उपपादित है । 


प्रकृत सूक्त का अन्तिम मन्त्र पुनः प्रथमादि मन्त्रों में प्रतिपादित 'दिव्य सुपर्ण" की चर्चा 
करता है । यहाँ के वर्षन द्वारा ऐसा प्रतीत होता है कि वह "दिव्य सुपर" सूर्द है । ऋषि ने उसके 
लिए "सरस्वान्‌" शब्द का भी प्रयोग किया है । वह निरन्तर गति करने वाला है । उसी के प्रकाश... 
से ओषधियों में रस का सञ्चार होता है । वृष्टि का भी प्रधान कारण वही है । इस प्रकार के दिव्य 
पक्षी को ऋषि ने अपनी सहायता के लिए आहूत किया है । यह वही पक्षी है, जिसे प्रथम मन्त्र में 
ऋषि ने "होता” कहा है । यही “सुपर्ण' छियालीसवें मन्त्र में भी उद्दिष्ट है । इस प्रकार ऋषि ने 
परम तत्त्व को निर्रपित करने के लिए अनेक उद्भावनाएं प्रस्तुत की हैं । हमें किसी भी परिकल्पना 
. में कोई विसड्‌-गति नहीं दृष्टिगत होती क्‍ 








परिलक्षित होता है कि यद्यपि ऋषि दीर्घतमा 
के इस सूकत में मन्त्रों की सड्‌.ख्या प्रभूत है, तथापि उनमें परस्पर सामज्जस्य एवं तारतम्य बना हुआ 


उपर्युक्त विवेचन के आधार पर यह स्पष्टत: 


है । प्रत्येक मन्त्र एक ही शृड.खला की कड़ी के रूप में उपनिबद्ध है । एक ही सृकत में इतने 
अधिक मन्त्र आकस्मिक रूप से नहीं आ गए हैं, बल्कि ऋषि ने उन्हें योजनाबद्ध ढंग से प्रस्तुत किया 
है । मन्‍्त्रों में आए कुछ प्रतीकों का सम्यक ज्ञान प्राप्त न होने पर भी इतना अवश्य कहा जा सकता 


मी कि ऋग्वेद 40.90.46 

| [ख[| शुक्ल यजुर्वेद “ 345.46. 

क्‍ [ग| तैत्तिरीय आरण्यक - 3.42.46. कलह 
सी "यज्ञाद्‌ भवति पर्जुन्यों यज्ञ: कर्मसमुद्भव: ।" श्रीमद्भगवद्‌गीता - 3.44. 
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है कि सभी मन्त्र परस्पर सुसम्बद्ध हैं तथा पूरे सूक्त का प्रतिपाद्य विषय एक ही है । इसी आधार 
पर भन्त्रों की पारस्परिक सड्.गति बैठायी जा सकती है । 


एक अन्य आधार पर भी मनत्रों में तारतम्य प्रतिपादित किया जा सकता है । डॉ. वासुदेव 
शरण अग्रवाल ने प्रस्तुत सूक्त के मन्त्रों में ऋग्वेद की सृष्टि सम्बन्धी अनेक विद्याओं का सडइ्‌-ग्रह 
स्वीकार किया है । उनके अनुसार उन्हीं विद्याओं .का सड्‌-केत रूप में या विशद रूप में इस सूक्त में 
उल्लेख पाया जाता है । उदाहरण के लिए प्रथम मन्त्र में "अग्नि के तीन भ्राताओं की विद्या" है । 
पञ्चम मन्त्र में "सप्ततन्तु विद्या" है, जिसका सम्बन्ध सूर्य, संवत्सर और यज्ञ से है । छठे मन्त्र में 
"अव्यय', "अज' एवं उस पर आधृत छ: रजों की विद्या है । सातवें, आठवें और नवें मन्त्र में "गो 
विद्या" एवं "मातृविद्या" के अनेक सूत्र हैं । 


मन्त्र दस में भी एक "अविचाली उर्घ्व तत्त्व" की तथा उस पर आश्रित माता-पिताओं के 
तीन युग्मों की विद्या है | मन्त्र 44, 42, 43, 44 में "वक्र विद्या" है, जिसे द्वादशार, षडर और 
पञ्चार कहा गयो है । 45 वें मन्त्र में "सप्तसाकंज” प्राण विद्या और मन्त्र 6 में 'स्त्री पुमान" विद्या 
है । मन्त्र ।7, 8, 49 में "परार्ध", "अवरार्ध' या "परावर विद्या" का वर्षत है । मन्त्र 20, 24, 22 
में “सुपर्ष विद्या' है । मन्त्र 23, 24, 25 में "जिसुपर्ण विद्या" अथवा "तीन छन्दों' की विद्या है । 
. मन्त्र 26 में "धर्म, विद्या' और 27, 28, 29 में "गो विद्या' है । मन्त्र 30 में "जीव विद्या' है, जिसे 
अमृत और मर्त्य का संयोग कहा है । मन्त्र 3 में "गोपा विद्या" है । 32, 33 में "मातृ-पितृ विद्या" 
या "योनिविद्या' है । मन्त्र 34, 35 में "ब्रह्मोद्' के प्रश्नोत्तर शैली द्वारा "यज्ञविद्या' के कई सूत्रों का 
वर्षन है । मन्त्र 36 में "सप्तार्धगर्भ विद्या" है, जिससे भुवन का 'रेतस्‌ तत्त्व" निर्मित हुआ है । 
37 में “ऋतस्य प्रथमजा वाकु” विद्या है । 38 में “मर्त्यामृतसयोनि विद्या" है, जिसका मन्त्र 30 में 
उल्लेख आ चुका है । मन्त्र 39 में “अक्षर विद्या" है । मन्त्र 40 में "भगवती अध्न्या गौ” विद्या है । 
42 में "क्षराक्षर विद्या" है । 43 में "उक्षापृश्नि' विद्या है । मन्त्र 44 में "त्रय: केशिन:" विद्या है क्‍ 
45 में "चतुष्पदी वाकु" विद्या है । 46 में "एकं सतृबहुधा" विद्या है । 47 में वरुष के "आपोलोक" 
या "ऋतसदन' ' की “कृष्पनियान विद्या है | मन्त्र 48 में "संवत्सरचक्र'" विद्या है । 49 में "सरस्वती 
की अमृतपोषण" विद्या है । मन्त्र 50 में "यज्ञद्वय” विद्या है । मन्त्र 5 में "पर्जन्य" विद्या है | मन्त्र 
. 52 में 'दिव्य सुपर्ष” या-"बृहद्‌ वायस" विद्या है । 


न ४७७४ ४%७७७४//७७७/७ ७७१७७ ८ आह अं आइना लक कक (मामा: 4व्रााामातओ! अमकायाकाने अाकाम्ाका- फ्राासककाल अवयदामन आदाववम आधवलाबस 
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इस प्रकार ऋषि दीर्घतमा ने प्रस्तुत सूक्त के सभी 52 मन्त्रों में अनेक वैदिक विद्याओं की 
रूपरेखा प्रस्तुत की है । इस आधार पर भी सभी मन्त्रों की एकात्मकता प्रतिपादित होती है । 


[घा सूक्त में विद्यमान विभिन्‍न तत्त्वों की समीक्षा :- 

प्रस्तुत सूक्‍त तात्त्विक दृष्टि से उन्‍नत माना गया है । इसके प्रतिपाद्य को पूर्णतः समझ 
पाना दुष्कर है | यहाँ विभिन्‍न भाष्यों के आलोक में सूकतस्थ विभिन्‍न तत्त्वों तथा पदों की 
समीक्षात्मक व्याख्या प्रस्तुत की जा रही है । 


[|  पश्रातृत्रय-निरूपण :- "अस्यवामीय सूकत" के प्रथम मन्त्र में तीन भ्राताओं का निर्देश 
किया गया है । वे तीनों कौन हैं ? इस विषय में विद्वानों में मतभेद है | सबसे बड़े भाई के लिए 
“वाम", "पलित", "होता", "विश्पति" और "सप्तपुत्र' इन पॉच विशेषणों का प्रयोग किया गया है । 
मध्यम भ्राता को "अश्न' तथा तृतीय को "“घृतपृष्ठ' कहा गया है । आचार्य सायण ने "वाम" का अर्थ 
"सुन्दर' या "सेवनीय", "पलित” का अर्थ "पालक" तथा "होता" का अर्थ "आह्वान किये जाने योग्य 
करते हुए उसे "आदित्य" माना है । उन्होंने मध्यम भ्राता को "वायु" माना है | वह "आदित्य" और 
"अग्नि" की अपेक्षा से "मध्यम” है । उनके अनुसार “अश्नः:" का अर्थ "सर्वत्र व्याप्त' है, क्योंकि 
कोई भी प्रदेश वायुरहित नहीं है । जिस प्रकार लोक में भ्राता, पिता के धन का भाग ग्रहण करता है, 
उसी प्रकार वायु भी ग्रहण करता है । मध्यस्थान-अन्तरिक्ष लोक का हरण करने के कारण भी वायु 
को मध्यम कहा जाता है, अथवा वृष्टि के लिए रश्मियों द्वारा लाए गए पृथ्वी के जलों का हरण करने 
के कारण भी वायु को भ्राता कहते हैं । तृतीय भ्राता पीठ पर घृत की आहुति वाला है । वह उक्त 
दोनों भ्राताओं की अपेक्षा से तृतीय है । वह भी इसलिए शभ्राता है कि रात्रि में सविता के तेजोभाग को 
. धारण करता है तंथा पुन: दिन में उसे वापस कर देता है । इन तीनों भाइयों के मध्य आदित्य विश्पति 
अर्थात्‌ प्रजाओं का पालक है तथा सात रश्मियों रूपी पुत्र वाला है | ऐतिहासिकों के मतानुसार मित्र, 
वरुष इत्यादि अदिति के पुत्रों में सातवां होने के कारण आदित्य "सप्तपुत्र" या सप्त्मपुत्र है ।/ इस 


अकाल 'ममपसस काना भा्कपमसा पादप: 2 आरकारार, उ्कवअसकलक, +मरहारकलात, प्तमअमलसा वपायानप्दा अकामनयलंद्रत पररस्‍आवम, अधक्राराशत “करमप्नाला५ 6इमसमंकाद! 2कनसपसापन महाकाल नप्ररज्माल्‍वा' 'फा।पमाल् पमाभम्जपाकान "करमासय्०. *:कवप॑म। िप्रपपककमा .आपपपशकतक रपट, ताइतककटण, 


(६ योष्यं दिवि द्योतते तस्य अस्य वामस्य वननीयस्य सम्भजनीयस्य आरोग्यार्थिभि: सर्वे; सेवनीयस्य। 
पलितस्य पालयितु: प्रकाश-वृष्ट्यादिप्रदानेन पालकस्य. . . . होतु: ह्वातव्यस्य आध्वानाईसय 
आदित्यस्य मध्यम: मध्यमस्थान:। मध्ये भवो वायुरुच्यते। आदित्याग्नी अपेक्ष्यास्य मध्यमत्वम्‌। सच 
प्रदेशोरषस्त।-यथा लोके भ्राता पितृधनस्य भागं हरति 
रश्मिभिराहतानां भौमानां रसानां हरणाद्‌ 
हुतिलक्षणं पृष्ठे यस्य तादूशो भ्राता तृतीय: अस्ति भवति। . . .उक्तोभया- 
तुस्तेजोभागस्य हरणातृ्‌ दिवा स्वकीयतेजसो भागस्य तदर्थमेव भकतब्यत्वात्‌. 
मध्ये विश्पतिं विशां प्रजानां पालयितारम्‌। सप्तपुत्रं सर्पणरश्मिपुत्रोपेतम्‌ 
पु आदित्यस्य सप्तमपुत्रत्वम्‌। ऋ..64 . पर सायपभाष्य. 
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प्रकार सायण के अनुसार "सॉ्तपुत्र" का अर्थ "सात पुत्रों वाला" के अतिरिक्त "सप्तमपुत्र" भी इष्ट है। 
दीर्घतमा ने ऐसे देव का साक्षात्कार किया । 


सायण का प्रकृत अर्थ आधिदैवत है । इन्होंने एक अन्य आध्यात्मिक अर्थ भी किया है । 
उसके अनुसार "वाम' का अर्थ विश्व का उद्गिरण या सृष्टि करने वाला है | "पलित' का अर्थ - 
अपनी सृष्टि का पालन करने वाला तथा "होता" का अर्थ .संहार करने वाला है । परमेश्वर का 
"स्रष्टा" आदि होना श्रुति, स्मृति, पुराणादि में प्रसिद्ध है । ऐसे परमेश्वर का भ्राता या उसके भाग को 
ग्रहण करने वाला उसी का अंशभूत सूत्रात्मा मध्य में वर्तमान वायु है । वह व्यापनशील है । विराट 
की तुलना में वह मध्यम है । उस परमेश्वर का तीसरा भाई "घृतपृष्ठ” है । "धृत' जल का नाम 
है । इससे उसके कार्यभूत शरीर का बोध होता है । वह शरीर ही जिसका पृष्ठ या स्पर्श करने 
वाला है, ऐसा परमेश्वर "घृतपृष्ठ' है । अथवा "घृत" का अर्थ; प्रदीज्त है और "पृष्ठ" शब्द सम्पूर्ण 
शरीर का वाचक है । इस प्रकार वह परमेश्वर प्रकाशितशरीराभिमानी है । "विश्पति" का अर्थ "सबका 
स्वामी" तथा "सप्तपुत्र' का - सात लोकों रूपी पुत्र वाला है । तात्पर्य यह है कि जिसने अपनी 
माया से समस्त लोकों की सृष्टि की है, वह सल्तपुत्र है । सायण के मतानुसार मन्त्र का तात्पर्य यह 
है कि अपनी माया से संसर का कारणभूत परमेश्वर एक ही है, उससे उत्पन्न होने वाले स्थूल तथा . 
. सूक्ष्म शरीर के अभिमानी क्रमशः 'विराट” तथा "“सूत्रात्मा' हैं । इन तीनों में से मात्र बाद वाले दो के 
: साक्षात्कार से मोक्ष नहीं प्राप्त हो सकता, अतः: सृष्टि के आदिकारफभूत, ज्ञेय के रूप में प्रसिद्ध 
परमेश्वर का ही श्रवणमननादिसाधन से साक्षात्कार कर रहा हूँ ।* 


१७७७७७७७/७७/श/७एर७७७७७्७ ७७ णर्ण आर ७७०७ ७७७्न०एे ७ आर ७०७० ००७रण चारा आला 


४ एवं वा अस्य वामस्य विश्वस्योद्गिरतु: म्रष्ट्रित्यर्थ:। पलितस्य पालयितु: स्वसृष्टजगत्पालन- 
-शीलस्य होतु: आदातु:। स्वस्मिन्‌ संहतुः इत्यर्थ:। परमेश्वरस्य सृष्ट्यादिकर्तुत्वं श्रुतिस्मृति 
-पुराणादिषु प्रसिद्धमू। तस्य. . . . भब्राता तद्भागहारी तदंशभूतः सूत्रात्मा मध्यम: सर्वन्न मध्ये 
वर्तमान: अस्ति जगद्धारकत्वेन वर्तत। स च अश्नः व्यापनशील:। . . . . वक्ष्यमाणविराडपेक्षय 

वा मध्यमत्वम्‌। किज्च अस्य परमेश्वरस्यथ तृतीयो घृतपृष्ठ:। घृतमित्युदकनाम । तेन 
तत्कार्य शरीरमुच्यते। तदेव पृष्ठं स्पर्शक॑ वा यस्य सः तादृश:।. . . .यद्या प्रदीप्तपृष्ठ:। 
पृष्ठशब्द: कृत्स्नशरीरोपलक्षक:। प्रकाशित शरीराभिमानीत्यर्थ:। न त्वयं सूक्ष्मशरीराभिमानि- 
-सूत्रात्मवत्‌ स्पर्शताविषयो भवति। . . . .स्वाधीनमायया जगत्कारफभूत: परमेश्वर: एक:। तत 

_उत्पन्नौ स्थूलसूक्ष्मशरीराभिमानिनौ द्वौ विराट्सूत्रात्मनौ। तेषु मध्ये द्वयोः साक्षात्कारेण 

मोक्षाभावात्‌॒सृष्ट्यादिकारणं परमेश्वरं ज्ञेयत्वेन प्रसिद्ध श्रवणमननादिसाधनेन साक्षात्करोमि 

वत्य्थ 


ऋग्वेद 4.464.4 पर सायणभाष्य. 
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इस प्रकार सायण ने आदित्य,वायु और अग्नि को भ्राता मानकर आधिदैवत तथा श्रुति, स्मृति 
इत्यादि के प्रमाण के बल पर दर्शन की ओर उन्मुख होते हुए आध्यात्मिक अर्थ प्रस्तुत किया है । 
वस्तुतः वैदिक यज्ञविद्या तथा लोकविद्या के अनुसार "विराट" का भौतिक जगत्‌ और “सूक्ष्म सूत्रात्मा 
प्राण" का सूक्ष्म जगत्‌ - ये दोनों ही ईश्वर की माया से उत्पन्न होते हैं । इनसे मुक्ति-प्राप्ति का 
उपाय मात्र ईश्वर का साक्षात्कार करना ही है । सायण का प्रकृत अर्थ भी "ब्रह्मवाद” पर ही अवस्थि 





है । सम्भवत: यही कारण 'है कि विल्सन ने सायष को प्रस्तुत सूकत का वेदान्तपरक व्याख्याता माना 
है । उनके शब्दों में - सायण के अनुसार इस सूकक्‍त का समान्य उद्देश्य “वेदान्त” की छाप छोड़ना 
अथवा ब्रह्म और जगत का आध्यात्मिक ऐक्य प्रतिपादित करना है । यद्यपि सृक्त में कुछ ऐसे स्थल 
अवश्य हैं, जो सायण के इस विचार का समर्थन करते हैं, तथापि सम्पूर्ण सृक्त पर विचार करने पर, 
जो प्राय: रहस्यात्मक तथा कठिन है, यह ज्ञात होता है कि इसमें सम्पूर्ण सृष्टि में अनुस्यूत "आदित्य" 
या सूर्य को अभिमण्डित किया गया है ।“ ग्रिफिथ ने इस मन्त्र का अनुवाद करने के उपरान्त पाद- 
टिप्पणी में लिखा है - होता [पुरोहित] आदित्य या सूर्य है । उसका मध्यम भ्राता "विद्युत" है, जो 
अग्नि का ही एक अन्य रूप है तथा तृतीय भ्राता गाहपत्य अग्नि है, जो प्रत्येक ग्रृहस्थ के यहाँ.' 
समिद्ध किया जाता है तथा जिस पर घृत की आहुतियों दी जाती हैं । सात पुत्र सम्भवतः सात "होता" 
या "पुरोहित" हैं ।“ इस प्रकार ग्रिफिथ ने सायण से पृथक विचार प्रस्तुत करते हुए "विद्युत" को 
मध्यम भ्राता के रूप में स्वीकार किया है । 


_असककलसजत, पकााममानक मारना वरना पककमममगी, वयाधावाल+े पापा, ध0/कराला कया सडक, पोलमथ#ा दीलापमाशयाय ऑषक्‍शसाजत्र० #:/मपवनवलल+, लता अकनलअमकान ओडा+-फेमलक, 3९3+-अवववकण 3442० अमर सनम नंप+ "जनम, अब +लतनधन >ेककतकाल 
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आचार्य यास्क ने भी इस मन्त्र का अर्थ किया है । यद्यपि उन्होंने अग्नि, वायु और आदित्य 
का भ्राता के रूप में उल्लेख नहीं किया है, तथापि दुर्गाचार्य ने अपनी टीका में इसे स्पष्ट किया है । 
यास्क की टीका का अन्‍्तर्भाव सायष के प्रथम अर्थ में हो जाता है । 


आऑलॉमिह्टे ने प्रकृत मन्त्र का अर्थ कुछ भिन्‍न प्रकार से ही किया है । उनके अनुसार इस 
मन्त्र में तीन अवस्थाओं वाले चित्स्वरूप आत्मा का स्वरूप बताया गया है । जो वाम है, वही कुब्ज 
या प्रत्यक्ष शरीर है । पृथिव्यादि पञ्चभूतों से निर्मित “होने के कारण वह "वाम” अर्थात्‌ कुब्ज या 
प्रत्यक्ष है । तात्पर्य यह है कि जो प्राण के रूप में विराट है, वही शरीर के रूप में “वाम' या 
"कुब्ज" हो जाता है । इस स्थिति में भी वह व्यापक बना रहता है । "होता" का अर्थ "उद्गाता" 
या विचारक है । वह जाग्रदवस्था में मन तथा बुद्धि से विचार करता है तथा "वैश्वानरं' नामक प्रथम 
भ्राता है । इसका द्वितीय भ्राता “मध्यम अर्थात्‌ स्वप्नावस्था में होने वाला "तैजसु" है । "अश्न' मेष 
या पर्वत को कहते हैं । वह "तैजस" इसलिए है कि स्वप्नावस्था वाला होने के कारण निद्रा द्वारा 
मेघ के समान प्रकाश को तिरोहित करता है तथा स्वप्न सउज्ञक गन्धर्व, नगर का अधिष्ठाता है । वह 
पवेत के समान आश्चर्य का विषय है । कहा भी गया है - वैश्वानर ग्राम्य, तैजस अद्रि और अन्तिम 
प्राज्न है । तुरीय को श्वेत कहते हैं, जिसमें सभी अनुस्यृत हैं । होता का तृतीय भ्राता सुषुप्त या प्राज्ञ 
है, जिसे घृतपृष्ठ कहा गया है । जिसमें पृष्ठ अर्थात्‌ बाध्य प्रदेश में रहने वाले जागृत और स्वप्न, घृत 
या लीन रहते हैं, वही घृतपृष्ठ या प्राज्ञ हैं । वैश्वानर, तैजस तथा प्राज्ञ इन तीनों का पति या पालक 


अर्थात्‌ अपना चैतन्य प्रदान करके इनकी रक्षा करने वाला तुरीय ही "विश्पति" है । महदादि जगतु की 
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हू निरुक्‍कत - 2.4.26 तथा इस पर "दुर्गवृत्ति" द्रष्टव्य. 
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सात प्रकृतियाँ ही जिसके पुत्र या कार्यभूत विकृतियोँ हैं, इसीलिए उसे "सप्तपुत्र कहा गया है | इस 
प्रकार आत्मानन्द ने वैश्वानर, तैजस तथा प्राज्ञ को तीन भ्राता मानते हुए "विश्पति" को तुरीय 
चैतन्यात्मा के रूप में प्रतिष्ठित किया है । 


डॉ.कुल्हन राजा ने इन तीनों भ्राताओं को सूर्य, सर्वभुकु अग्नि ? तथा सामान्य अग्नि के रूप 
में स्वीकार किया है |“ डॉ. वासुदेव शरण अग्रवाल प्रकृत स्थल पर अग्नि के ही तीन भ्राताओं का वर्षन 
मानते हैं । उनके अनुसार - इस मन्त्र में अग्नि और उसके तीन भ्राताओं का वर्षत है । अग्नि ही 
विश्पति है, वही सप्तपुत्र है । अग्नि यहाँ प्रापतत्त्व है, जो हर एक के भीतर विद्यमान है ।“ 


सयपोसतंस” संमिलकाा७ सा 40,209» अमुल्‍जज कमाकतान ऋषि 'सेलंगामागा» आमलीकका+ समापन भरे अन्‍्माक :+8७७७0॥ धरलआ00१ 'यकाकाजा+ प्राकाारथाएक धक्का, ४४७कम पदक आ2दरनाबक, अर ७ ०७; 2सभथमा सेककाक फन्छ 


री अस्यामृच अवस्थात्रयोक्तिपूर्व आत्मा उच्यते चित्स्वरूप:। अस्य प्रत्यक्षादि प्रमाणस्यापरोक्षस्य। 
वामस्य कुब्जस्य शरीरेण परिच्छिन्नस्यथ व्यापकस्य वा। यो होता उद्गाता विचारक: तस्य 
होतु:। जाग्रदवस्थायां नाम्ना विश्वस्य प्रथमस्य श्रातु: द्वितीयों मध्यम: अस्ति भवति। मध्ये 
स्वप्ने भवतीति मध्यम: नाम्ना तैजस:। अश्नः। मेफ्स्य गिरेवा नामैतत्‌॥ तैजसो हिं मेघसदृशः 
निद्रया तिरोहिततेजस्त्वात्‌। स्वप्नाख्यगन्धर्वनगराधिष्ठातृत्वाच्च। गिरिवदाश्चयविषय:। तदुकतम्‌ 
ग्राम्यों विश्वस्तैजसोष॑द्रिश्चान्तिम: प्राज्ञ ईरित: । 
तुरीयं श्वेतमत्राहु: स्वातुस्यूतमद्यम्‌ ।॥ इति । 
अस्य होतुस्तृतीयो भ्राता सुष॒ुप्तो नाम्ना प्राज्ञों घृतपृष्ठ:। घृतौ क्षरितौ लीनौ पृष्ठौ परिभवौ 
बाह्यप्रदेशसमौ जागरस्वप्नौ यस्मिन्‌॒ स घृतपृष्ठ: प्राज्ञ।। अन्र विश्वादिषु त्रिषु विश्पतिं 
विश्वतैजसप्राज्ञानां पतिं पातारं स्वचैतन्यदानेन रक्षक॑ तुरीयमृ। सफ्तपुत्रम। सप्त महदादयो 
जगत्प्रकृतयः पुत्रा: कार्यभूता विकृतयो यस्य स तथा। 
ऋग्वेद 4.464.4 पर आत्मानन्द-भाष्य. 
हक ६४ £#९६४९४४ ६६० ६६४१७ +णाए्रह७"४765 47 06 ४४९९ £९€०५३०7४७, 
६९ 85909, ४७6 ००750णाएउए4 77४6 दाद ५४९ ००647४57५ए 54756. 
. राजा, डॉ.सी. कुन्हन - अस्य वामस्य हिम, पृष्ठ 7. 
3. अग्रवाल, डॉ. वासुदेव शरण - वेदरश्मि, पृष्ठ 38. 
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गेल्डनर ने पूरे सूकत को कर्मकाण्ड [यज्ञ से सम्बद्ध करते हुए प्रकृत मन्त्र में निर्दिष्ट तीन भ्राताओं 
को यज्ञ में विहित तीन अग्नियों के रूप में प्रतिपादित किया है ।। सातवलेकर जी ने इन्हें अदित्य, 
वायु और अग्नि के रूप में ही स्वीकार किया है ॥“ 


वस्तुत:ः वैदिक सृष्टिविद्या के अनुसार एक ही परात्पर ब्रध्मतत्त्व चतुष्पाद के रूप में 
अपने एक अंश से अमृत और अनिरुकत बना रहता है तथा तीन भागों से इस त्रेधा विश्व का निर्माण 
करता है । प्रकृत स्थल पर तीन शभ्राताओं का उल्लेख वैदिक त्रिकवाद की एक कड़ी प्रतीत होता है । 
जिस प्रकार एक ही अग्नि यज्ञ-सम्पादन हेतु तीन भागों में विभकत हो जाता है, उसी प्रकार एक ही 
अनिरुक्‍त अमूर्त प्रजापति त्रिगुणात्मक विश्व के रूप में दृष्टिगत होता है । वैदिक त्रिकों में अग्नि, वायु 
तथा आदित्य का प्रमुख स्थान है । ये तीनों ही सञ्चालक प्राण हैं । इन तीनों को तीन लोकों का 
स्वामी माना गया है । "ऐतरेय ब्राह्मण” में अग्नि को पुरोहित तथा पृथिवी को उसका पुरोधाता कहा 
गया है, वायु को पुरोहित तथा अन्तरिक्ष को उसका पुरोधाता कहा गया है । अन्ततः आदित्य को भी 
पुरोहित तथा बुलोक को उसका पुरोधाता कहा गया है ।> यहाँ "पुरोहित" शब्द पर भी विचार कर 
लेना अपेक्षित है । इसका शब्दार्थ; प्रत्यक्ष रूप से आया-हुआ प्राण है । यह वह अध्यात्मप्राण है, जो 
भौतिक शरीर में प्रकट होता है । "शतपथब्राह्मण” में यह बताया गया है कि प्राण से अधिक सभी 
भूतों का अन्य कोई हितकारी नहीं है । यही कारण है कि "प्राणों' का नाम ही "हित" है ।* 


मन्त्र में आए तीनों भ्राताओं के विशेषणों पर विचार करना आवश्यक है । प्रथम भ्राता को 


लावण्यमय- 


हे गेल्डनर - ऋग्वेद 4.464.4 पर अनुवाद एवं टिप्पणी द्रष्टव्य. 
2. सातवलेकर, श्रीपाद दामोदर - ऋग्वेद, प्रथम भाग, पृष्ठ 430. 
3. अग्नर्वाव पुरोहितः पृथिवी पुरोधाता । 
वायुर्वाव पुरोहित: अन्तरिक्ष॑ पुरोधाता । 
आदित्यों वाव पुरोहितः द्यौो: पुरोधाता । ऐतरेय ब्राह्मण 8.27. 
4. प्राणो वै छहवितं प्राणो हि सर्वेभ्यों भूतेभ्यों हित: । शतपथब्राह्मण 6.4.2.44 . 
5... आप्टे, वामन शिवराम - संस्कृत-हिन्दी कोश, पृष्ठ 97. 
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"पलित" का भूरा, धवल, सफेद बालों वाला, वृद्ध है । उक्त दोनों अर्थ परस्पर विरोधी हैं । ऐसी 
स्थिति में उनमें किस प्रकार सड्‌.गति बैठायी जा सकती है ? इसके अतिरिक्‍त प्रथम भ्राता को ही 
"विश्पति" तथा "सप्तपुत्र" भी कहा गया है । द्वितीय भ्राता को "अश्न" अर्थात्‌ भोजन करने वाला 
कहा गया है | सायण ने इसका अर्थ, "सर्वत्र व्यापक" किया है । तृतीय भ्राता "घृतपृष्ठ” के रूप में 
चित्रित है । ऐसा प्रतीत होता है कि ऋषि ने तीन श्राताओं के माध्यम से जीवनतत्त्व के तीन विशेष 
लक्षणों की ओर सड्-केत किया है | जहाँ भी प्राण या जीवन अस्तित्व में रहता है, वहाँ ये तीनों तत्त्व 
निश्चित रूप से विद्यमान रहते हैं । इन्हें तीन नियमों के रूप में जाना जा सकता है । जीवन का 
प्रथम लक्षण वृद्धि है, द्वितीय अशन या अन्न-ग्रहणष करना तथा तृतीय प्रजनन है । जहाँ भी भूत का 
प्राप के साथ संयोग होता है, वहाँ शारीरिक वृद्धि अवश्य होती है । वृद्धि का अर्थ - छोटे से बड़ा 
होना है । हर क्षप शरीर में भूतों का कूट बदलता रहता है । वृद्धि के इस नियम में एक पक्ष का 
छोटा और दूसरे पक्ष का बड़ा होना आवश्यक है । पहले को बालक और दूसरे को वृद्ध भी कहा 
जा सकता है । इसी प्रकार एक को "वामन” और दूसरे को "विराट्‌” भी कह सकते हैं । जो वामन 
है, वही विराट्‌ के रूप में हमारे सामने आता है । "शतपथब्राह्मप" में कहा गया है कि जो वामन था, 
वस्तुत: वही विष्णु था |“ वामन जब महिमभाव से युक्त होता है, तो वही विराट के भाव को प्राप्त 
करता है । माता-पिता के शोषित-शुक्र के संयोग से गर्भगत भूण वामन के रूप में है । वही क्रमशः 
वृद्धा-प्राप्त करता हुआ पूरे शरीर के रूप में हमारे सम्मुख आता है । वृद्धि का यह क्रम सतत 
प्रवर्तिमान है । वामन को विष्णु के रूप में लाने का कारण "गति" है, जो देश और काल में प्रकट 
होती है । तीन लोक और तीन काल ही कस्तुतः विष्पु के तीन चरण हैं । वामन और विराट, केन्द्र 
और परिधि, बिन्दु और मण्डल, अपु और महान्‌ इन इन्दों में यद्यपि परस्पर महान भेद दृष्टिगत होता 
है, किन्तु तात्त्विक रूप से दोनों एक हैं । दोनों का पार्थक्य वृद्धि या महिमभाव पर ही आश्रित है । 
ऋषि ने "वाम' और "पलित' विशेषणों द्वारा इसी तथ्य को निर्दिष्ट किया है । वह आदित्य, वामत्व 
तथा बार्धक््य दोनों को 





द्योतित करता है । जो वाम है, वही वामन, बटुक, कुमार या प्राण का नया- 


. आप्टे, वामन शिवराम - संस्कृत-हिन्दी कोश, पृष्ठ 596 . 
2. वामनो ह विष्पुरास | शतपथब्राह्मण 4.2.5.5. 


स हि वैष्णवो यद्‌ वामनः । वही, 5.2.5.4..... 
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नया अवतार है । इसके विपरीत अखण्ड, चैतन्य, अनादि अनन्त प्राषतत्त्व सदा अविचल है । वह 
मार्कण्डेय या लोमश के समान सहज़यु है । वही पलित है । वह पृथ्वी और आकाश के विशाल 
अन्तराल में व्याप्त वृक्ष के समान स्तब्ध और ऊर्घ्व. है । 


इस प्रकार प्रापागिन के ही दो रूप हमारे समक्ष आते हैं । प्रथम देशकाल में जन्म लेने 
वाला पालक है और द्वितीय देशकाल से अतीत होते हुए भी धुव सत्ता वाला है, जिसे “पलित" कहा 
गया है । बाल तथा वृद्ध दोनों एक ही तत्त्व के दो पक्ष हैं । इसे. "उभयतः शीर्ष्व" भी कहा जा 





सकता है । इसका एक सिर कुमार या वाम का तथा दूसरा पलित या वृद्ध का है । चृद्धि 

महिमभाव इन दोनों का नियामक स्पन्दन है । इसे ही प्रथम भ्राता के रूप में चित्रित किया गया है । 
अब प्रश्न यह उठता है कि उसे मन्त्र में "होता' क्‍यों कहा गया है ? "होता" कहे जाने के कारप 
उसमें "अग्नित्व" की भावना उपस्थित हो जाती है । अन्य अनेक स्थलों पर "अग्नि को ही "होता" 
के रूप में प्रतिष्ठित किया गया है |“ ऋग्वेद का प्रथम मन्त्र भी अग्नि को "होता" स्वीकार करता 
है ।“ इससे यह प्रतीत होता है कि होतृ शब्द द्वारा ऋषि का इष्ट अग्नि ही है । सूक्त में अन्यत्र 
भी अग्नि के सन्दर्भ आए हैं । ग्यारहवें मन्त्र में सीधे अग्नि को सम्बोधित भी किया गया है । 
उन्‍नीसवें मन्त्र में इन्द्र तथा सोम की चर्चा, आई है, जिनका यज्ञ से निकट का सम्बन्ध है । 
तैंतालीसवें मन्त्र में "उक्ष" पद के प्रयोग द्वारा सोम का ही निर्देश प्राप्त होता है | इसी प्रकार 
पैंतीसवें मन्त्र में भी सीधे सोम का सन्दर्भ आया है । मन्त्र सड्ख्या पैंतीस तथा पचास भी यज्ञ का 
उल्लेख करते हैं | इन सभी तथ्यों से यह प्रतीत होता है कि पूरे सूक्त की पृष्ठभूमि में यज्ञ है तथा. 
प्रथम मन्त्र में आया "होतृ” पद, किंवा तीनों भ्राता अग्नि के ही विविध रूप हैं । ऐसी स्थिति में पूरे 
सूक्त में आए "रथ' के रूपक पर विचार करना आवश्यक है । "रथ" का सीधा सम्बन्ध आदित्य से 
ही है । अग्नि का सम्बन्ध कहीं भी रथ के साथ नहीं स्थापित किया गया है । अग्नि के विभिन्‍न 
रूप एक ही अगिन में समाहित हो जाते हैं, अतः एक साथ कई अग्नियों की चर्चा, होना तर्कसडू-गत 
नहीं प्रतीत होता । इस दृष्टि से ऋषि ने निश्चित रूप से "आदित्य" को ही प्रथम भ्राता के रूप में 
चित्रित किया है । जहाँ तक होतृत्व का प्रश्न है, आदित्य के "होता" होने में कोई विसड्‌-गति नहीं 
६. यो होतासीत्‌ प्रथमो देवजुष्ट: । ऋग्वेद 40.88.4 तथा द्रष्टव्य - वही, 40.88 .49. 

४2 होतारें रत्नधातमम्‌ 72% 05 दी पा व की 


प्रतीत होती है, क्योकि "होता" शब्द का अर्थ आह्वान करने वाला अथवा सायप के अनुसार आट्वान_ 
किये जाने योग्य भी है । सूर्य अपने उदय के साथ ही लोगों को अपने-अपने कार्यों, में सन्‍नद्ध होने 
के लिए प्रेरित करता है । यह मित्र को सम्बोधित एक मन्त्र में कहा गया है, जो सूर्य या आदित्य 
का ही एक अन्य रूप है ।* उसे जड़-चेतन का आत्मा भी कहा गया है ।“ दूसरी बात यह है कि 
आदित्य का भी यज्ञ में विशेष स्थान है । यहाँ तक कि आह्वनीयाग्नि के पूर्व की ओर परिधि न 
रखकर वहाँ अदित्य की ही साक्षात्‌ भावना कर ली जाती है ।/ आज भी अदित्य को साक्षात्‌ देव 
के रूप में स्वीकार किया जाता है | इन सभी तर्कों, से यह प्रमाणित होता है कि ऋषि द्वारा प्रथम 
मन्त्र में प्रतिपादित प्रथम भ्राता "आदित्य" ही है । यह झुलोक का स्वामी है, जो सभी लोकों में 
सर्वोच्च स्थान पर प्रतिष्ठित है । इसे सत्यलोक भी कहा जाता है । 


अन्न ग्रहण करना जीवन के लिए परमावश्यक है । इसीलिए यह जीवन का दूसरा प्रमुख 
लक्षण है । भूतों में प्राण का अस्तित्व आते ही अन्न तथा अन्नाद का नियम प्रवर्तित हो जाता है । 
शरीर की दृष्टि से इसे अग्नि के रूप में स्वीकार किया जा सकता है । यह प्राण या अग्नि “अन्नाद" 
है । सोम ही इसका अन्न है । फल, शाक, धान्य, दुग्ध इत्यादि समस्त भोज्य पदार्थ, सोम के ही 
विभिन्‍न रूप हैं । सोम का भक्षण करके ही जठराग्नि तृप्त होता है । जन्म से लेकर मृत्यु पर्यन्त 
यह क्रम चलता रहता है । स्थूल अन्न से सूक्ष्म शक्ति का निर्माण शरीर के अन्दर अनेक यन्त्रों की 
विचित्र रासायनिक प्रक्रियाओं द्वारा होता है । छोटी पिपीलिका से लेकर हाथी पर्यन्त सभी के शरीरों 
का यही शाश्वत नियम है । वृक्ष तथा वनस्पतियों में भी यही नियम प्रवर्तमान है । बाहर से जो भी 
अन्न ग्रहण किया जाता है, पचने के बाद उससे शक्ति निर्मित होती है तथा उसका एक भाग उच्छिष्ट 
के रूप में शरीर से बाहर निकल जाता है । अन्न का जो अंश, जठराग्नि शक्ति तथा शरीर-संवर्द्धन 
के लिए अपने ही केन्द्र में आत्मसात्‌ कर लेता है, उसे "ब्रह्मौदन' कहा जाता है । शरीरस्थ वैश्वानर 


५७७७७४७७७७७७७७४/७७७७७ ७७७ रथ ७७क७७७४/७७७१७७॥७७/७७७७७७७७७७७७ ७७७७४/७७७७७॥७७/७७/७७७४०७७७/ ७७७७ ०0० ७६ आओ, 0 भाभी कक 


मित्रों जनान यातयति ब्रुवाणप: । ऋग्वेद 3.59. 4 


95 सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च । वही, 4.445.4. 





8. ![क|[ न पुरस्तात परिदधात्यादित्यो ह्येवोद्यन पुरस्ताद रक्षांस्यपहन्ति । 
तेत्तिरीय संहिता - 2.6.6.3 
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अग्नि ही "ब्रह्म है तथा इसका जो भी पदार्थ भक्ष्य है वह "ओदन" है । "ब्रह्मौदन" अन्नाद के रूप 
में है, क्योंकि वह अन्न का भक्षण करता है । "ब्रह्मौदन' के साथ "प्रवर्ग्य' भी रहता है । प्राषी के 
शरीर से बाहर किये गए अन्न के अंश को ही "प्रवर्ग्य' कहते हैं । इस दृष्टि से यह पूरा विश्व ही 
ब्रह्म का उच्छिष्ट या "प्रवर्ग्य' है । ऋषि द्वारा प्रतिपादित द्वितीय भ्राता भक्षपशील है । उसे "अन्नाद' 
के रूप में माना जा सकता है | इस दृष्टि से उसे वैश्वानर अग्नि भी कहा जा सकता है । 


वस्तुतः मध्यमभ्राता के लिए ऋषि द्वारा दिये गए विशेषण "अश्न:" का अर्थ, "अशूड्‌. व्याप्तौ' 
इस धातु से मानते हुए "व्यापक" या "सर्वत्र व्याप्त" करना अधिक समीचीन प्रतीत होता है । 
"ुलोक" के पुरोहित “आदित्य” की प्रतिष्ठा प्रथम भ्राता के रूप में हो जाने के उपरान्त साधारणतः 
प्रसिद्ध मध्यम लोक या अन्तरिक्ष लोक का नाम आना स्वाभाविक है । इसका अधिपति या पुरोहित 
वायु है । वह सर्वत्र विचरिष्णु तथा व्याप्त है ।। जहाँ तक "अश्न:" का अर्थ "भक्षणशील' करने से 
है, यह वायु के लिए भी अयुक्त नहीं प्रतीत होता, क्योंकि वायु का धर्म शोषण करना या सुखाना है।” 
इस प्रकार रसें को अवशोषित करना भी भक्षण का ही एक रूप है । अतः “वायु" को ही द्वितीय 
भ्राता के रूप में मानना अधिक उचित प्रतीत होता है । 


मन्त्र में तृतीय भ्राता के लिए "घृतपृष्ठ” विशेषण का प्रयोग किया गया है । जीवन के 
तत्त्वों की दृष्टि से विचार करने पर “प्रजनन तीसरे प्रमुख तत्त्व के रूप में हमारे सामने आता है । 
"अथर्ववेद” के अनुसार जब पुरुष के शरीर का निर्माण होने लगा, तब जिस 'रेतस्‌" या शुक्रतत्त्व से 
शरीर बना, उसी के माध्यम से देवगण पुरुष के शरीर में प्रविष्ट हुए ।/ "तैत्तिरीय”" एवं. "शतपथ 


4 ४ 'आज्य' | तथा "घूत' $ में कोई भेद 








है न शोषयति मारुंत: । वही, 2.23, इससे वायु का शोषकत्व स्फुट है. 
। .] । | 

3... रेतः कृत्वाज्यं देवा: पुरुषमाविशन्‌ । अथर्ववेद - 44.8.29. 

4... [क[ प्राणी वै आज्यम्‌ । तैत्तिरीय ब्राह्मण - 3.8.45.2.3. 


(ख[ रेतो वै आज्यम्‌ । शतपथ ब्राह्मण 4.3.4.48 तथा 4.5.3.46. 
![ग| एतद्‌ वै देवानां प्रियं धाम यदाज्यमू । वही, 43.3.6.2. 
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नहीं है । विभिन्‍न "ब्राह्मण" ग्रन्थों में उपलब्ध लक्षणों के अनुसार "आज्य" तथा "घृत" एक ही पदार्थ 
हैं । प्रस्तुत सूक्त में भी जगत्‌ की उत्पत्ति के लिए आवश्यक शुक्रतत्त्व को 'रेतस" कहा गया 
है।“ इसी को "प्रत्न रेतस" भी कहा जाता है । यह इस प्रकार का अनादि, अनन्त और शाश्वत 
"रेतस्‌" तत्त्व है, जिसके द्वारा एक ओर अखिल विश्व की तथा दूसरी ओर उसी के अड्‌.गरभूत समस्त 
प्राषियों की उत्पत्ति हो रही है । यही रेतस्‌ या घृत प्रजनन का प्रतीक है । इसी के द्वारा प्राण या 
जीवन तत्त्व का तीसरा नियम निर्दिष्ट होता है । जहाँ भी जीवन का अस्तित्व है, वहाँ रेतस्‌ या 
प्रजनन अवश्यम्भावी है | जीवन का यही स्वभाव है कि वह जिस "बीज" से उत्पन्न होता है, स्वयं 
भी परिपक्व होने पर उसी प्रकार के "बीज" का निर्माण करता है । बीज से प्रारम्भ करके पुनः बीज 
तक पहुँचना ही जीवन का चक्र है । जो बालक बीज से जन्म लेता है, वह पहले कच्चा रहता है, 
किन्तु बीज की सत्ता उसकी शारीरिक धातु में अवश्य रहती है । वही कच्चा बीज उसके युवा होने 
पर पक जाता है | पका हुआ बीज अपने ही जैसे बीज को उत्पन्न करने की क्षमता रखता है है 
यही यौवन का प्रभाव है । बाल्य, युवा तथा वृद्धाकस्था, ये तीनों ही जीवन रूपी संवत्सर की तीन 
 कऋतुएँ हैं । जीवन को यदि गायत्री शक्ति कहा जाए, तो आयु की तीन अवस्थाएँ ही उसकी तीन 
क्‍ _समिधाएँ हैं, जिनके प्रज्वलन से प्राण अपना स्वरूप प्रकट करता है । शरीर-रचना की दृष्टि से विचार 
. करने पर यह ज्ञात होता है कि इसके लिए सात धातुओं का होना परमावश्यक है । ये सातों - रस, _ 
रक्त, मांस, मेदसू, अस्थि, मज्जा और शुक्र हैं । इनमें शुक्र-निर्माण हेतु पूर्व, के छः तत्त्व 
क्रमश: सम्मिलित रहते हैं । शुक्र ही केन्द्रीय नाड़ी-जाल का सिञज्चन करते हुए मस्तिष्क को पोषण 
और शक्ति देता है | इस प्रकार मन्त्र में आए तीसरे भाई को "'प्रजनन' तत्त्व के रूप में समझा जा 





सकता है । 
कि|। तेजो वा एतत्पशूनां यद्‌ घृतम्‌ । ऐतरेय ब्राह्मण 8.20 
[ख[ आग्नेयं वै घृतमू । शतपथब्राह्मण 8.4.4.44 तथा 9.2.2.3. 
![ग[ सर्व दैवत्यं वै घृतमू । कौशीतकि. 24.4. 
. र्घपा रेतो वै घृतम्‌ । शतपथब्राह्मण 9.2.3.44. 
[ड.] ः  घृतम्‌ । कौ. 46 क्‍ 
सप्तार्धगर्भा, भुवनस्य रेत: । ऋग्वेद .64. 36 


छः 
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देववादी दृष्टि से विचार करने पर आदित्य तथा वायु के दो लोकों - बघुलोक त 
अन्तरिक्ष का प्रज्ञापक होने पर तीसरे तथा प्रमुख पृथिवी लोक का स्वरूप हमारे सम्मुख स्वतः आता 
है । यहाँ का प्रत्यक्ष देव अग्नि ही है । उसके लिए मन्त्र में आया "घृतपृष्ठ" शब्द युक्तियुक्त प्रतीत 
होता है । हवन हेतु जो भी हविष्य तैयार किया जाता है, वह घृताक्त ही होता है । इसके अतिरिक्त 
पृथक्‌ रूप से घी का स्वतन्त्र हवन भी किया जाता है । अतः “घृतपृष्ठ”" विशेषण द्वारा निश्चित रूप 
से ऋषि का अभिप्राय अग्नि के लिए ही है । इस प्रकार मन्त्र में वर्णित तीन भ्राता - आदित्य, वायु 
एवं अग्नि ही प्रमाणित होते हैं । 'विश्पति” विशेषष आदित्य का है । वही समस्त प्रजाओं - 
प्राणियों का स्वामी है । "सप्तपुत्र" द्वारा आदित्य की ही सात रश्मियों को निर्दिष्ट किया गया है । 
इसे दार्शनिक दृष्टि से मन, प्राण और पञ्चमहाभूतों के रूप में भी कल्पित किया जा सकता है । ये 
सात तत्त्व ही शरीर रूपी यज्ञ के होता हैं । ये परस्पर भिन्‍न हैं । इनमें मन सबसे अधिक सूक्ष्म 
है । मन की अपेक्षा "प्राण" कम सूक्ष्म है तथा इसकी अपेक्षा आकाश, वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी भी 
उत्तरोत्तर स्थूल होते जाते हैं । इन पञ्चमहाभूतों का सम्मिलित सड्-केत “वाकु" है । वाक्‌ या 

. शब्द, आकाश का गुण है और यह आकाश इन पाचों में सूक्ष्म होने के कारण सभी का सूचक है । 
.. मन्त्र में आए "अन्न अपश्यम" पद द्वारा यह ज्ञात होता है कि ऋषि ने तात्त्विक साक्षात्कार कर 


लिया है और वह साक्षात्कार सबके लिए इस लोक में ही सम्भव है । 


"त्रिक' और "सप्तक" वैदिक परिभाषाओं के सूत्र हैं । जो मूल में एक है, वही सर्वप्रथम 
"त्रिक” भाव को प्राप्त करता है । इसके (बाद) त्रिक से ही मन, प्राय और पज्चभूतों के योग से 
सप्तधा रूप निर्मित हो जाता है । जो तत्त्व शरीर के लिए "प्राणागिन' है, वही ब्रह्माण्ड की दृष्टि 
. से सूर्य हो जाता है । इसीलिए 
. लोक-विशेष का ही इष्ट है, अपितु वह प्राणिमात्र के लिए समान रूप से हितकर एवं उपादेय है । 
.. इसीलिए तीनों भ्राताओं में उसे सर्वोच्च रूप में प्रतिष्ठित किया गया है । मूलतः इस सम्पूर्ण, सृष्टि में 
.. आदित्य, वायु तथा अग्नि - ये तीनों भ्राता अनुप्रविष्ट हैं । इसीलिए इनका उपपादन ऋषि द्वारा प्रथम 
: मन्त्र में ही कर दिया गया है । वेड-कटमाधव ने भी इन्हीं तीन को तीन भ्राताओं के रूप में स्वीकार 
.. किया है ५ द 





लए सूर्य को प्रजाओं का प्राण कहा गया है ।। वह न केवल किसी _ 








पिंद .8 





. 4... प्राषः प्रजानामुदयत्येष सूर्य: । प्रश्नोप ः 
2... द्रष्टव्य - ऋग्वेद .464.व पर वेड.कटमाधव का भाष्य.. 


424 


ऋषि ने सूकत के चौवालीसवें मन्त्र में भी तीन, केशी अर्थात्‌ किरणों वाले देवताओं की चर्चा 
की है । उनमें से एक संवत्सर में एक बार अपना भाग ग्रहण करता है । दूसरा अपनी किरणों से 
विश्व का निरीक्षण करता है तथा तीसरे की केवल गति दिखाई देती है, रूप नहीं । 


उक्त देवताओं के स्वरूप पर विचार करने पर यह ज्ञात होता है कि प्रथम मन्त्र में वर्णित 
तीनों भ्राता ये ही हैं । संवत्सर में अपना भाग ग्रहण करने वाला भ्राता अग्नि है, क्योंकि यज्ञार्थ वर्ष, 
में एक बार अग्नि समिद्ध करने के बाद प्रतिदिन उसी के माध्यम से अग्निहोत्रादि कर्म, सम्पन्न किये 
जाते हैं । अपने कर्मों, या किरणों से जगत्‌ का निरीक्षण करने वाला देव स्पष्टतःसुर्य या आदित्य ही 
है । तीसरे भ्राता [जो प्रथम मन्त्र में मध्यम भ्राता के रूप में प्रतिष्ठित है| की केवल गति दृष्टिगत 
होती है, अतः वह वायु ही है, क्योंकि उसका रूप नहीं प्रत्यक्ष होता, मात्र स्पर्शदि से हम उसके 
अस्तित्व को जान पाते हैं । इस प्रकार ऋषि ने प्रथम मन्त्र में जिन तीन देवताओं को भ्रातृरूप में 
प्रतिष्ठित करना चाहा है, उन्हें ही चौवालीसवें मन्त्र में और स्पष्ट शब्दों में व्यक्त किया है । 


(2 रथ-निरूपष :- ऋषि ने प्रथम मन्त्र में आदित्य, वायु तथा अग्नि का भ्राताओं के 
रूप में निरूपण करने के उपरान्त द्वितीय तथा तृतीय मन्त्र में रहस्यात्मक भाषा में "रथ" का निरूपण 
किया है । वह "रथ" एक चक्र वाला है | सायष के अनुसार यद्यपि रथ तीन चक्रों वाला है, तथापि 
उन चक्रों के एकरूपात्मक होने के कारप मन्त्र में उसे एक चक्रवाला ही कहा गया है ।* उन्होंने 
इसका एक वैकल्पिक अर्थ प्रस्तुत करते हुए बताया है कि वह रथ एक चक्रवाला अथ्थौत्‌ अकेले ही 
चलने वाला आदित्यमण्डल ही है ।“ आत्मानन्द ने आध्यात्मिक अर्थ, प्रस्तुत करते हुए रघथरूपकल्पित 
शरीर को ही रथ माना है । वह "रथ” एक चक्रवाला इसलिए है कि मात्र काल ही चक्र के समान 
उसे भ्रमण कुराता है ।> कठोपनिषद्‌ में भी "शरीर" को "रथ" के रूप में ही कल्पित किया गया 


$ एकचक्रम्‌ एकरथाड्‌-गोपेतम्‌ । यद्यपि त्री। 





चक्राषि तथापितेषामेकरूपत्वादेकचक्रमित्युच्यते । 
ऋग्वेद 4.464 .2 पर सायणभाष्य द द 


[52 
ऊँ 


 यद्वा एकचक्रमेकचारिणमसाहाय्येन सञ्चरन्तं रथमादित्यमण्डलम्‌ु । वही 





3. रथं रथरूपकल्पितं शरीरमू । एकचक्रम्‌ एक: काल: चक्रवदभ्रामको यस्य तम्‌ । 


वहीं, आत्मानन्दभाष्य... 


422 


है । वेड.कटमाधव ने काल को रथ तथा संवत्सर को "एकचक्र" माना है ।“ तीसरे मन्त्र में "रथ" 
को सात चक्रों वाला बताया गया है । सायण ने चलने या क्रमण करने के कारण सूर्य की सात किरणों 
को ही सात चक्रों के रूप में स्वीकार किया है, जबकि आत्मानन्द ने पूर्वमन्त्र में आए एक चक्रवाले 
रथ को सूक्ष्म देह तथा इस सात चक्रों वाले रथ को स्थूल देह के साथ सम्बद्ध किया है । उनके 
अनुसार जो सात अड्‌.ग हैं, उन्हीं से अधिष्ठित सतत चक्रों वाला स्थुल शरीर है ।* उन्होंने द्वितीय मन्त्र 
के भाष्य में जिन पञ्च तन्मात्रों, महत्‌ तथा अहड़.कार को सात अश्वों के रूप में माना है, सम्भवतः 
उन्हें ही यहाँ सप्ताड़गों के रूप में कल्पित किया गया है हे वेड.कटमाधव ने "सप्तचक्र" का अर्थ 
"सप्तर्तुचक्र" अर्थात्‌ सात ऋतुओं के चक्रवाला किया है ।> सातवलेकर जी ने अदित्यमण्डल को ही 
गतिशील रथ तथा सूर्य को एकमात्र चक्र माना है ।? 


द्वितीय मन्त्र में ही रथ को ढोने वाले सात घोड़ों को, पुनश्च सात नामों वाले एक ही घोड़े 
को वाहक बताया गया है । आगे तीसरे मन्त्र में स्पष्टतः सात अश्वों को ही रथ का वाहक माना 
गया है । अदित्यमण्डल को रथ मानते हुए सायण ने सात घोड़ों को सर्पणस्वभाव वाली या सात 
सड.ख्यात्मक रश्मियाँ माना है । उन्होंने स्रत प्रकार के कार्य वाली असाधारण तथा परस्पर विलक्षण 
छः: ऋतुओं के साथ एक साधारण ऋतु की कल्पना करते हुए सात संख्या का उपपादन किया है । 
अथवा दो-दो महीनों की अवधि वाली छः: ऋतुओं के साथ अधिकमास को भी एक पृथक्‌ ऋतु मानकर 
सात ऋतुएं हो जाती हैं । वह अकेला "अश्व" अर्थात्‌ व्यापनशील आदित्य ही सप्तनामा अर्थात्‌ सात 
रसों की सन्‍नमयिता किरणों से युक्त होकर अथवा सप्तर्षियों से स्तुत होते हुए रथ को वहन करता 
4. शरीरं रथमेव च । कठोपनिषद्‌ 3.3. 
2 कालरथं संवत्सरैकचक्रमू । ऋग्वेद 4.464. 2 पर वेड.कटमाधव-भाष्य . 
3. चकनाच्चरणातु क्रमणाद्वा चक्राणि रश्मय: । वही, 4.464.3 पर सायपभाष्य . 
4. सूक्ष्मदेहमाश्रित्योक्तम्‌ । अथ स्थूलदेहमश्रित्योच्यते । इमं प्रत्यक्षादिसन्निहितं रथं स्थूलदेहम्‌ 
अधि अधिष्ठाय अश्रित्य ये तस्थुः । यानि सप्ताड़.गानि वर्तन्ते तैरेव सप्ताड़गैः सप्तचक्रो 
देह: । वही, आत्मानन्द-भाष्य द 
5... वही, वेड.कटमाधव-भाष्य. . 


.. 6. वही, 4.464.-2 पर सातवलेकर जी का सुबोध भाष्य 
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है । इस प्रकार सायण ने आदित्य को ही एकमात्र अश्व माना है, जो इस रथ को वहन करता है । 
उनके अनुसार सात घोड़ों का तात्पर्य सात किरणों से है । उन्होंने वैकल्पिक रूप से वायु को भी 
अश्व माना है ।” आत्मानन्द सूक्ष्म शरीर रूपी रथ के लिए पञ्च तन्मात्रों तथा महत्‌ एवं अहड़-कार 
को सात अष्वों के रूप में स्वीकार करते हैं, जबकि एक अश्व के रूप में वे मात्र "अहड्.कार' को 
ही मानते हैं ।“ दार्शनिक दृष्टि से अहड़.कार को "अश्व" के रूप में वाहक मानना उचित प्रतीत 
होता है, क्योंकि व्यक्ति इसके द्वारा ही कहीं भी प्रवृत्त होता है । स्थूल शरीर रूपी रथ के लिए 
आत्मानन्द ने रजस्‌ तथा तमस्‌ के साथ पञ्च कर्मेन्द्रयों को सात अश्वों के रूप में स्वीकार किया है। 

सायण आदित्यमण्डल रूपी रथ के लिए तो सात किरणों को उसमें अधिष्ठित मानते हैं, किन्तु संवत्सर 
रूपी रथ के लिए उन्होंने अयन, ऋतु, मास, पक्ष, दिवस, रात्रि तथा मुहूर्त्त को संवत्सर में अधिष्ठित 
माना है ।? ग्रिफिथ ने भी सायण का ही अनुगमन किया है ।” 


द्वितीय मन्त्र के तीसरे चरण में रथ को "त्रिनाभि" अथीत तीन नाभियों वाला कहा गया है । 
ये तीन नाभियों कौन सी हैं ? इस सम्बन्ध में भी विद्वानों में मतभेद है । सायण ने इसका अर्थ, "तीनों 


अवकान»-न संध्या, 'अलभममा५&। <क 8. अइसकापनस् सामान धाापलकीन..वककायरानए। स्‍वतभकइल्‍ 42५ +मभाः.३७:४+कभवता, 'थाभपफाअ९+ वराममनाक;. पाकर .पापायकमका. अपरअपभस्‍ पलपमऊ-ब संबन्‍मक्ा-क2, ४-3, उनपर सरनपभयाया शकनतनकमनमा मथानक्‍ब्ाम पकरान्‍्मापक, 


हम, सर्पण्स्वभावा: सप्तसंख्याका वा रश्मय:। सप्तप्रकारकार्या, असाघारणा: परस्परविलक्षणा: षड़ 
ऋतव:। एक: साधारण इत्येवम्‌। अथवा मासद्ययात्मका: षट। अपरोप्रधिकमासात्मक इत्येवं 
सप्तर्तवों युञ््जन्ति। स चैको5सहायोपश्वो व्यापनशील आदित्य: सप्तनामा सप्तरसानां 





सन्‍नमयितारों रश्मयो यस्य तादृश: भ: स्तूयमानो वादित्यों वहति धारयति। 
ऋग्वेद 4.464.2 पर सायफभाष्य. 
४ एक एव वायु: सप्तरूपं धृत्वा वहतीत्यर्थ:। वाय्वधीनत्वादन्तरिक्षसञज्चारस्य । वही. 
3. तन्मात्रा: पञ्च । महदहमौ च द्वौ। एवं सप्त युञज्जन्ति ।.... . एक एवं अहड.कारो- 





'वस्थानीयों वहति चेष्टयति । वहीं आत्मानन्दभाष्य 
ही सप्त अश्वा: रजस्तम: सहितानि पञ्चकर्मेन्द्रयाणि वहन्ति गमयन्ति चालयन्ति । 
ऋग्वेद 4.464.3 पर आत्मानन्दभाष्य 





प्ठता: । संवत्सरपक्षेष्यनर्नुमासपक्षदिवसरंत्रिमुहूर्त्ताख्या: 


वही, सायफणभाष्य 





424 


वलयों के मध्य में स्थित नाभिस्थानीय तीन छिद्रों से युक्त" किया है । उन्होंने आदित्यमण्डल रूपी रथ 
के पक्ष में तीन नाभिस्थानीय सन्ध्याओं को अथवा ग्रीष्म, वर्षा, हेमन्‍्त सजञ्ज्क तीन ऋतुओं को अथवा 
भूत, भविष्य और वर्तमान, इन तीन कालों को तीन नाभियों माना है । आत्मानन्द ने भी इसे तीन 
कालों से सम्बद्ध करते हुए प्रकृति से पर, प्रकृति से सन्निहित तथा शुद्ध ब्रह्म से अर्वाचीन - इन तीन 
कालों को स्वीकार किया है ।“ वेड़.कटमाधव ने चक्र को संवत्सर तथा तीन नाभियों को तीन ऋतुएँ 


माना है | 


तीसरे मन्त्र के तीसरे चरण में "सात बहनों" की चर्चा, आई है | सायष ने “स्वसार:” का 
अर्थ "स्वयं सरण करने वाली” किया है । अथवा "स्व:", आदित्य है तथा उस आदित्य से सारित या 
परस्पर स्वसूभूत सात किरणें या सात ऋतुएँ ही सात बहनें हैं ।* आत्मानन्द ने धर्म और अधर्म, सहित 
पञ्च ज्ञानेन्द्रियों को ही भगिनीस्थानीय माना है । ये सातों अन्य इन्द्रयशक्तियों के प्रति प्रवर्तित होती 
हैं । उन्होंने इतर इन्द्रियशक्तियों के रूप में रजसु और तमस्‌ सहित पज्च कर्मेनिद्रयों को मानते हुए 
मन्त्र के अन्तिम चरप में आए "गवाम्‌" पद से उभयविध इन्द्रियों तथा धर्म, अधर्म, रजस्‌ और तमस्‌ इन 
सबका ग्रहण किया है । सात नाम इन सबके देवताविषयक तथा पृथकु-पृथक्‌ हैं ।” सायपः ने 
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4. लयबन्नयमध्यस्थितनाभिस्थानीयच्छिद्रत्रयोपेतम्‌ ।. . . . . तिख्नो नाभिस्थानीया: सन्ध्या: सम्बद्धा: 

पु वा त्र4 ऋतवों यस्य तादृशम्‌ । के ते । ग्रीष्मवर्षाहिमन्ताख्या: । यद्वा भूतभविष्यद्वर्तमानाख्या: 
त्रय: कालास्त्रिनाभय: । ऋग्वेद 4.464.2 पर सायणभाष्य. 

85 त्रिधा हि कालो भिद्यते । प्रकृते: परः प्रकृतिसन्निहित: शुद्धब्रह्मणोरवाचीन: । 
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3. वही, वेड.कटमाधव-भाष्य. 
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"गवाम्‌" का अर्थ "स्तुतिरूपा वाणी" तथा द इनके सात नामों को सात स्वरों के रूप में सात प्रकार का 
नमन माना है । तात्पर्य यह है कि वह "रथ" सात स्वरों से युक्त "सामों' द्वारा स्तुत्य है । अथवा 
"गवाम्‌” पद उदकवाची है, अतः इन जलों के सात नाम अर्थात्‌ सात नमन के प्रकार सातों बहनों में 
निहित हैं ।“ ग्रिफिथ ने दूसरे मन्त्र के प्रारम्भ में आए "सप्त' का अर्थ - सात पुरोहित, एकचक्र का 
- सूर्य, सप्तनामा का - सात किरणें, त्रिनाभि का - भ्रीष्म, वर्षा तथा शरद्‌ तथा तीसरे मन्त्र में आए 
"सप्तस्वसार:" का अर्थ - सात द्युस्थानीय नदियों किया है, जो उत्पादकता की प्रतीक होने के कारप 
"गो" कही जाती है । उन्होंने अन्य स्थलों पर प्रायः सायण का ही अनुगमन किया है ।“ 


उक्त दोनों मन्त्रों के माध्यम से रथ का जो स्वरूप हमारे सम्मुख आया है, उसके अनुसार 
सात घोड़े एक ही चक्र वाले रथ में जुते हुए हैं । क्स्तुतः सात नामों वाला एक ही अश्व उसे वहन 
करता है [मन्त्र 2] । आगे चलकर सात वाहकों को पहले से ही रथ में स्थित बताते हुए उन्हें सात 


िलजनककन हिल ललबैललत अेनननकममर वलनान-नला नाप» कदर» आवनरलन्नननान अममरथता। सथाधा+-“+५ हमनयबसककन "मनन शन्‍नरभनर, “»4००)-००फ- 2५33७+५२०. +पपवाममकथाञ ल्‍मयमाथ 2९०७ +०७५+ाजन+ ;रवाममबर+ पफकन५कनम पामज--फ-के ५ ४+० मम, मापन ५अडा»-ममक परमवणपलय 
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चक्रों वाले रथ के वाहक अश्व बताया गया है । सात बहनें, स्तुति कर रही हैं और "गो" के सात 
नाम "रथ" में निहित बताए गए हैं |मन्त्र 3, जबकि द्वितीय मन्त्र में सारे लोकों को रथ में अधिष्ठित 
बताया गया है । इन मन्त्रों द्वारा एक बात सुस्पष्ट है कि ऋषि को "सात" सड्-ख्या इष्ट है तथा 
उन्होंने जहाँ कहीं भी इसका प्रयोग किया है, वह एक ही अर्थ का आधायक है । द्वितीय मन्त्र में यह 
सड.ख्या दो बार त्था तृतीय में पाँच बार आई है । यदि प्रथम मन्त्र में विवेचित "आदित्य" को आधार 
माना जाए तो, रथ के रूप में "आदित्यमण्डल' की कल्पना उचित है । ऐसी स्थिति में “आदित्यमण्डल 
को ढोने वाली सात किरणें सदा उसी में स्थित रहती .हैं तथा जातिगत ऐक्य [किरफ्त्व के कारण 
उन्हें सात नामों वाले एक ही अश्व के रूप में भी कल्पित किया जा सकता है । जबकि अदित्य, 
वायु एवं अग्नि तीनों भ्राता हैं, अतः आदित्यमण्डल रूपी रथ के ये तीनों ही तीन नाभियां हैं । अग्नि 
सरूप्य के कारण नाभि हो सकता है तथा वायु सबका संवाहक है अतः रथ उसके साहाय्य के बिना 
गतिशील नहीं हो सकता । तीसरी नाभि आदित्य स्वयं ही है, क्योंकि उसके बिना आदित्यमण्डल की 
- कल्पना ही नहीं की जा सकती है । सात किरणें सदा उस रथ में विद्यमान रहती हैं । इन्हीं के 
कारण वह रथ सात चक्रों वाला है तथा ये ही उसके सात घोड़े भी हैं । ये सात किरणें ही सात 
बहनें हैं तथा सड़.गीत के सात स्वरों के माध्यम से वे आदित्यमण्डल रूपी रथ की स्तुति -करती हैं ।. 
इस प्रकार वेद रूपी वाषी के स्वरूूपी सत नाम उस रथ में ही अधिष्ठित हैं । तात्पर्य यह है कि 
वापी का प्रतिपाद्य वह मुख्य भ्राता आदित्य, किज्च आदित्यमण्डल है । 


संसार का सबसे बड़ा रहस्य स्वयं संसार ही है । इसे समझ पाना अत्यन्त दुष्कर है । 
इसको समझने के लिए “काल” को जानना आवश्यक है । ऐसा प्रतीत होता है कि ऋषि संवत्सर के 
रूप में काल को, अथ च इस संसार की गतिशीलता एवं परिवर्तनशीलता को निर्वपत करना चाहता है। 
संवत्सर का विभाजन विभिन्‍न ऋतुओं, कालों इत्यादि के रूप में किया जा सकता है । "पुरुष सुक्त'" 
में भी वसन्‍्त, ग्रीष्म और शरद्‌ ऋतु को सृष्टि यज्ञ के निष्पादनार्थ "आज्य", "इध्म” तथा 'हंवि" के रूप 
में कल्पित करना सम्भवत: संवत्सर की ओर निर्देश करना ही है ।* "अधघमर्षण सूकक्‍त" में तो स्पष्टतः 
क्‍ उत्पत्ति त बताई गई है ।2 अतः सम्भव है, यहाँ भी ऋषि ने जगत्‌ की अवधारणा के 
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पीछे संवत्सर रूपी काल को ही रथ के रूप में प्रतिपादित करना चाहा हो । इस स्थिति में संवत्सर 
रूपी रथ के लिए अयन, ऋतु, मास, पक्ष, दिवस, रात्रि और मुहूर्त्त को सात घोड़ों के रूप में माना जा 
सकता है । ये ही संवत्सर को आगे बढ़ाते हैं । यद्यपि ये सड्‌.-ख्या में सात हैं, तथापि इनका उद्देश्य 
एक ही होने के कारण इन्हें एक चक्र अथवा सात भिन्‍न-भिन्‍न नामों वाले एक ही अश्व के रूप में 
स्वीकार किया जा सकता है । इसकी तीन नाभियाँ भूत, भविष्य और वर्तमान हैं । इनमें से किसी एक 
का ग्रहण करने पर भी शेष दोनों स्वतः उपस्थित हो जाते हैं । इस प्रकार संवत्सररूपी रथ का चक्र 
इन तीन नाभियों से युक्त है । उक्त सातों में अथवा एक चक्र में भी ये तीनों काल अनुस्यूत हैं । 
इसी संवत्सर रूपी रथ में सारे लोक स्थित हैं । अश्वस्थानीय या चक्रस्थानीय ये सातों, रथ में सदा 
अधिष्ठित रहते हुए इसका वहन करते हैं । ये परस्पर तारतम्य के कारण स्वसृभूत हैं तथा सड्‌-गीत 
के सात स्वरों द्वारा रथ की स्तुति करते हैं अर्थात्‌ रथ के कार्य-सम्पादन में सनन्‍नद्ध रहते हैं । ऋषि 
की वेद रूपी वाषी के सप्तस्वरात्मक नाम इस रथ में ही निहित हैं । अथवा गायत्री इत्यादि सात 


छन्दों की चरितार्थता संवत्सर रूपी रथ के सम्यक्‌ उपपादन में ही निहित है । 


जहाँ तक आत्मानन्द द्वारा विवेचित रथ के सूक्ष्म तथा स्थूल शरीरपरक अर्थ का प्रश्न है, 
दार्शनिक दृष्टि से उसका भी ग्रहण किया जा सकता है । उस रूप में महत्‌, अहड़कार तथा 
पञ्चतन्मात्रों और धर्म, अधर्मसहित पज्च ज्ञानेन्द्रियों अथवा रजसु-तमस्‌ सहित पजञ्च कर्मनेद्रयों को 


सप्ताश्वों, सप्तचक्रों, सप्तस्वसाओं तथा सप्तनामों के रूप में कल्पित किया जा सकता है । 


सूक्त के द्वितीय तथा तृतीय मन्त्र में रथ की जो अवधारण ऋषि द्वारा प्रस्तुत की गई है, 
उसका पलल्‍लवन मन्त्र सड-ख्या ग्यारह से लेकर पन्द्रह तक तथा पुनः अड़तालीसवें मन्त्र में भी किया 
गया है । ग्यारहवें मन्त्र में रथचक्र को बारह अरों-तीलियों वाला बताते हुए उसे कभी नष्ट न होने 
वाला तथा बुलोक के चारों तरफ भ्रमण करने वाला बताया गया है । वह चक्र "ऋत" का है तथा 
उसमें मिथुनभाव से सात सौ बीस पुत्र स्थित हैं । सायण ने "ऋत” का अर्थ "उदक" करते हुए क्‍ इसे 
: सत्यस्वरूप “आदित्य का वाचक माना है । उन्होंने बारह अरों को मेषादि बारह राशियों अथवा वर्ष 


के बारह महीनों के रूप में स्वीकार किया है |“ आत्मानन्द ने “ऋत" का अर्थ परमात्मा करते हुए 


पतराउमका पत2०)४+त ैममापकरकम,. स्‍ासाधलभ+,.. जवनमयभाल# )+तमनापक्थ).."किममपप- पक. आमगायन्‍्यक.अवशपालन,.करकन भार, >फकमक+०७ .॥वताजाांमम॥, :3ल्‍+०आ५2का०...सालाका/काभ। द्रमरफफांक अमल अकभरापाका+ नपव9ाक प्रकनममाथम० >पाायन्‍आर, 'मकाशमकाक तपवनहप»जन ?कारंभभमआ /राममवकमा.४ममकाक, 





है ऋतस्य उदकस्य सत्यात्मकस्य आदित्यस्य. . .. .द्वादशारं द्वादशसड़-ख्याकमेषादिराश्यात्मकै- 


 “मोसात्मकैवी अरैः र॒थाडू.गावयवैः युक्तम्‌ । ऋग्वेद 3.464.4। पर सायफभाष्य. 
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उनसे सम्बद्ध प्रकाशस्वरूपा ब्रह्मविद्या का अभाव होने पर कालचक्र के प्रभाव को स्वीकार किया है।“ 

उनका तात्पर्य यह है कि जिन्हें ब्रह्मविद्या का ज्ञान नहीं होता, उन्हें ही कालचक्र अपने वश में 
रखता है, ब्रह्मज्ञानी को यह प्रभावित नहीं करता । ग्रिफिथ ने सायणष का अनुगमन करते हुए सात 
सौ बीस पुत्रों को वर्ष के तीन सौ साठ दिनों के दित-रात का युग्म मानकर उपपन्‍न्न किया है । वे 


बारह अरों को वर्ष, के बारह मास मानते हुए "ऋत" का अर्थ "विधान" करते हैं ।“ 


प्रकृत स्थल पर भी संवत्सरात्मक चक्र की कल्पना की गई है । बारह महीने ही चक्र 
की बारह तीलियाँ हैं । यह कभी नष्ट नहीं होता है, सदैव एक समान चलता रहता है । दिन-रात 
के युग्म के रूप में सात सौ बीस मिथुन पुत्रों की कल्पना भी स्पष्ट तथा उचित है । जहाँ तक 
"ऋत" का अर्थ करने का प्रश्न है, उसे यहाँ प्राकृतिक नियमों थे; विधायक के रूप में स्वीकार करना 
चाहिए । चक्र का क्रमण अथवा सारे जगत का व्यवहार "“ऋत" की पृष्ठभूमि में ही होता है । वही 
सबका प्रव्तक है । मन्त्र- के तीसरे चरण में अग्नि को सम्बोधित किया गया है । ऐसा प्रतीत हो 
रहा है कि अगिन के तेजोरूप में विद्यमान सूर्य को सम्बोधित किया गया है अथवा यज्ञ के समय यह 
सम्बोधन साक्षात्‌॒ यज्ञाग्नि के लिए प्रयुक्त किया गया है । वस्तुस्थिति चाहे जो भी रही हो, इसे सूर्य 
या अग्नि दोनों के ही सम्बोधन के रूप में स्वीकार किया जा सकता है । 


सूक्त का बारहवाँ मन्त्र सूर्य से सम्बद्ध प्रतीत होता है । इसमें उसे "पिता" कहा गया है। 
वह पॉँच पैरों तथा बारह आकृतियों वाला है तथा जल से युक्त है । उसे द्ुलोक के ऊपर अर्थात्‌ दूर 


अिनननसक+क टससालीय समवलमा, साफा्व्वता७, आा#2ा७00 परमाकासकन सनम "कर्ता *पमाममनालाथ। रमन ५लाए+न्‍2ार।. फ>कनाकी ानमरमामक, जजारतयाकरयन, पेज, सवककमतनत अब, ल«न्‍न “फमामपपन- जयपमजपममोओ वजन+कनी। “कातनावमअपः जगकफाकानी फलकन्‍नआ रनपबपतफता बालक 


3 ऋतस्य सत्यस्य परमात्मनः सम्बन्धिनीं दां द्योतमानां ब्रह्मविद्यां परि ऋते विना वर्जयित्वा 
वर्तते । ब्रह्मविद्याया अभाव एवं कालचक्रप्रभाव इत्यर्थ: । वहीं, आत्मानन्द-भाष्य . 
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स्थित बताया गया है । कुछ लोग उसे सात चक्रों तथा छः: अरों वाले रथ पर अधिष्ठित विद्वान या द्रष्टा 
के रूप में बताते हैं । सायण ने पाँच पैरों का उपपादन हेमन्त और शिशिर को एक ही ऋतु मानते 
हुए पॉच ऋतुओं के रूप में किया है ।/ बारह आकृतियाँ बारह महीने ही हैं । सात चक्रों को 
तीसरे मन्त्र के समान सूर्य की सात रश्मियों अथवा अयन, ऋतु, मास, पक्ष, दिन, रात और मुहूर्त - 
वर्ष के इन सात अड.गों के रूप में माना जा सकता है । सायप ने "उपरे”" का अर्थ संवत्सर किया 
है ।“ "विचक्षण" का अर्थ - विद्वान अथवा विविध प्रकार से देखने वाला करना उचित है । "पुरीष" 
शब्द निषण्टु [4.42] में उदकवाची शब्दों के साथ परिगणित है, अतः "पुरीषिणम्‌" का अर्थ, जलयुक्त 
करना चाहिए । इस दृष्टि से आदित्य का “वर्षकत्व" सूचित होता है । मन्त्र के पूर्वार्द्ध में उसे 
द्युलोक के ऊपर स्थित तथा उत्तरार्द्ध में स्थारूढ़ स्पष्टद्रष्टा बताया गया है । जगतु के प्रधान कारण 
के रूप में तो वह दूर स्थित है, किन्तु सबको देखने वाले के रूप में रथ पर, किंवा पास में ही स्थित 
है । सूर्य द्वारा जगतु का निरीक्षण करना प्र॒त्यक्षतः दृष्टिगोचर होता है ।” 


आत्मानन्द ने पाँच पैरों को मूल प्रकृति के पाँच अवयवों अथवा पज्चक्लेशों के रूप में माना 
है | वस्तुतः यहाँ संवत्सरात्मा रथ का ही निरूपण किया गया है । ऋषि बार-बार भिन्‍न-भिन्‍न 


प्रकार से रथ के वास्तविक स्वरूप को उद्घाटित करना चाहता है । 


तेरहवें मन्त्र में भ्रमणशील तथा पॉच अरों वाले उस संवत्सरात्मक रथचक्र में सारे लोकों 
को स्थित बताया गया है । उसका अक्ष इतना शकत है कि गुरु भार को ढ़ोते रहने पर भी उष्ष 
नहीं होता तथा इसकी नाभि सदा से ही एक समान है उसमें कोई विकार नहीं आता है । स्पष्ट है 
कि प्रकृत मन्त्र में पोंच अर वे ही हैं, जो पिछले |बारहवें| मन्त्र में पाँच पैर हैं । दूसरे मन्त्र के 
समान यहाँ भी सारे लोकों को चक्र में स्थित बताया गया है । यह कालचक्र सनातन काल से एक 


क्‍ररकाशपंत. अपार. "करता पालाहालमल, े+रालंबी फ्रममरेमावा माककमेलिंक, ेकाभपााधन कापावाफामत |आाधावाााकात अकाम्भकारे) सेवा भावाहंमंध्ग॥ वं+आपकतारं "महक अभेनतकाता» 'ाहद्ाभा्यक शिआमककलन *ओकांबलक अभाकरआगा, कामामााल॥ .)दाभमाााक भरााथभमका..भानगकाक.ानतकाक, 


हे पञ्चसड़्‌. ख्याकत्वौत्मकपादोपेतम्‌ । एतद्धेमन्तशिशिरयोरेकत्वाभिप्रायम्‌ । 


ऋग्वेद 4.464.42 पर सायपणभाष्य. 


१ उपरे । उपरमन्तेषस्मिन्नुपरता प्राणिनोउत्रेति वा उपर: संवत्सर: । वही, सायणभाष्य. 
5 5९% न | 

3. देवो याति भुवनानि पश्यन्‌ । ऋग्वेद 4.35.2. 

4... _तस्य कालस्य मूलप्रकृतिरेव देह: । तस्या: पञ्चावयवा: ।..... 





पञ्चक्लेशा: । वही, .464.42 पर आत्मानन्दभाष्य, 
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हूप में ही चला आ रहा है । इसकी गति में एकरूपता बनी हुई है तथा इसका कोई भी अड्‌.ग दुर्बल 
तहीं है । आत्मानन्द ने यहाँ पॉच अरों को कमेनिद्रय, ज्ञानेनिद्रय, तन्मात्र, प्राण और अन्त:करण - इन 


पाँच अवयवों के रूप में प्रतिपादित किया है ।: 


चौदहवाँ मन्त्र भी रथचक्र को नेमिसहित सदैव भ्रमणशील प्रतिपादित करता है । इसका 
वैशिष्ट्य यह है कि इसमें दश घोड़े युक्त किये गए हैं, जबकि तीसरे मन्त्र में स्पष्टतः सात घोड़ों का 
उल्लेख है । यहाँ सूर्य के नेत्रों को लोकों से आवृत बताया गया है । तेरहवें मन्त्र के समान यहाँ भी 
स्‍थ में सारे लोकों को अधिष्ठित बताया गया है । सायष ने इन्द्रादि पॉँच लोकपालों तथा निषाद को 
लेकर ब्राह्मणादि पाँच वर्णों, के योग से दशवाहकों का उपपादन किया है । उन्होंने “रजस्‌" शब्द का 
अर्थ वृष्टि का जल किया है ।“ ग्रिफिथ इसे दिशाओं का क्षेत्र मानते हैं ।/ वस्तुतः यहाँ "रजस्‌" का 
अर्थ - लोकों से लेना चाहिए । सायण ने भी सवितृ को ही राम्बोेधित एक सूक्त में इसका अर्थ - 
लोक किया है | अन्यत्र भी यह शब्द "लोक" के अर्थ में प्रयुवत है ।2 आत्मानन्द ने ब्रह्मविद्या के 
कारणभूत दश योगों को दशवाहकों के रूप में उपन्यस्त किया हे ।? संवत्सर-चक्र का उपपादन होने 


से यहाँ दश अश्वों के रूप में दश दिशाओं को स्वीकार करना अधिक सड्‌.गत प्रतीत होता है । 


स्थूल दृष्टि से देखने पर तो पन्द्रहवाँ मन्त्र अन्यविषयक प्रतीत होता है, किन्तु सूक्ष्म दृष्टि 


से विचार करने पर यह भी संवत्सर- चक्र का ही प्रतिपादक है । इसमें सात तत्त्वों को एक साथ 


कर्मनेद्रयाणि ज्ञानेन्द्रियाणि तन्मात्राएच प्राणाश्चान्त:करपानि चेति राशय: । एवं पजञ्चावयवा 


अस्य । ऋग्वेद 4.464.43 पर आत्मानन्द-भाष्य . 


2. रजसा दृष्ट्युदकेन । ऋग्वेद .464.44 पर सायणभाष्य, 
34 9+0०७००7 ७ ८१९ ८७७ %<£€५१३०४७७ 0०६ 87306 
वही, ग्रिफिथ की टिप्पणी. क्‍ 
4. द्रष्टब्य - ऋग्वेद .35.2 तथा 4 पर सायपभाष्य. 
5. वहीं, 4.35.9 . गा 
6. श्रवण मनन सिद्धियमों नियम आसनम्‌ ।. 


प्राणायाम: प्रतिक्षेपो धारणं च समाधय: |... 


: दश योगा इसमे ब्रह्मविद्याया हेतवः स्मृता: ।। ऋग्वेद ।.464 .44 पर आत्मानन्द-भाष्य. 


तथा एक ही तत्त्व से उत्पन्न बताया गया है । इनगें से छः युग्न हँ । "ऋषि" देवताओं से उत्पन्न 
हैं । इन तत्त्वों के अभीष्सित अर्थ उन-उन स्थानों पर व्यवस्थित 'फ्रेए गए हैं । ये अनेक रूपों से 
युक्त होकर अपने अधिष्ठान के प्रयोजन की पूर्ति-हेतु गमनशील होते हैं । वस्तुतः ये सातों ऋतुएँ एक 
साथ या एक ही संवत्सर से उत्पन्न हुई । इनमें छः ऋतुएँ दो-दो महीनों के योग से बनी हैं, अतः 
वे युग्म कही जाती हैं । अधिकमास के रूप में एक अन्य सातवीं ऋतु की भी कल्पना की गई है । 
वह ऋतु अयुग्म है, किन्तु एक ही संवत्सर से उत्पन्त है अथवा अकेले उत्पन्न है । सायष ने 
"ऋषि" का अर्थ "गन्ता" करते हुए इन्हें देव अर्थात्‌ आदित्य से उत्पन्ग माना है । ऐसा प्रतीत होता 
है कि उन्होंने ऋतुओं को ही "ऋषि" मानते हुए उनकी अहर्निश गतिशीलता को लक्ष्य करके उन्हें 


गन्ता अर्थात्‌ गमनशील कहा है । वेड.कटमाधव "ऋषि' का अर्थ "'सर्वद्रष्टा' करते हुए इन्हें देव 
7. ४ 99099७-७-#७४७७#७७७ 





अर्थात्‌ संवत्सर से उत्पन्न बताते हैं ।2 यदि ऋषि" के मूल अर्थ - मन्त्रद्रण्ट के का ग्रहण किया जाए, 
हक मिलन लि कप 

तब भी इन्हें देवों से उत्पन्न कहने में कोई विप्रतिपत्ति नहीं है, क्योंकि "पुरुष सूक्‍त" में भी सृष्टियाग 
के प्रवतेन के समय पहले देवों की चर्चा, आई है, इसके (बाद ऋषियों को याजक बताया गया है । 

अतः: बाद में उत्पन्न होने के कारण इन्हें "देवज" कहा जा सकता है । ये सभी ऋतुएँ अपने-अपने 
स्थान पर व्यवस्थित हैं तथा अपना अभीष्ट अर्थ प्रदान करती हैं थ्रथवा लोकों के अभीष्ट का प्रतिपादन 
करती रहती हैं । इन सभी ऋतुओं की चरितार्थता अपने आश्रयभूत संवत्सर को प्रवर्तमान करने में 
निहित है । 


आत्मानन्द ने प्रस्तुत मन्त्र में लिड.गशरीर का उपपादन कि; है ।* सातवलेकर जी उसमें 
सात लोकों की उत्पत्ति स्वीकार करते हैं । उनके अनुसार - "विश्व में भू:, भुवः, स्वः, मह:, 
जन:, तपः, सत्यम्‌ ये सात लोक उस एक ही प्रजापति से उत्पन्न होते हैं । इनमें भूः, भुवः, 
स्वः-मह:, और जन:-तपः ये जुड़वें हैं और "सत्यम" यह अकेला है, ये सभी ऋषि हैं और देवों से 
उत्पन्न होने वाले हैं । इनका अपनी-अपनी जगह 


शाम्यन्‍्जा! ॥्रयााॉलक>: हसशाााए ३५७मानताक॥ 4000मग्स० भवामा्थात ,ऋ5|2॥भक्ष आयात पररकरष७क, मलबे पाकासाान! भरंकिकााा १४0४0. 'इहकोशनो! शकामॉनिर)श अंक आमसंत्र' सलाह: पलक अेडऑकाओओो ससलाशबोमी कामअरग्रके रकभाआात वहकॉंपीकी अधवकामकान काका 


2५ ऋषय: गनन्‍्तार:। ते च देवजा: देवादादित्याज्जाता:। ऋग्वेद 4.464 .45 पर सायणभाष्य. 


ह /यज्ञ चल रहा है । यद्यपि इनके रूप अलग-अलग 





: | वही, वेड.कटमाधव-भाष्य 





. 3... ऋग्वेद 0.90.6 एवं 7 
4... द्रष्टव्य, ऋग्वेद .464.45 पर आत्मानन्द-भाष्य. . 
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हैं, पर ये सब एक प्रजापति के आधार से रहते हैं । इसी प्रकार शरीर में आँख, नाक, कान और 
रसना ये इन्द्रियों हैं । इनमें दो आँखें, दो नाम और दो कान ये जुड़वें हैं और रसना यह अकेली है । 
ये सात ऋषि हैं और देवों से पैदा हुए हैं । सूर्य देव से आँख, दिशाओं से कान, अश्विनौ देवों से 
नाक और जल से रसना बनी है । ये सभी इन्द्रियोँ अपनी-अपनी (जगह /अगह 

रही हैं । यद्यपि ये रूपों में पृथकू-पृथक हैं, पर सभी एक आत्मा के आम्रय से इस शरीर में रह 
रही हैं ।/ सातवलेकर जी की उक्त व्याख्या तात्त्विक दृष्टि से तो उचित प्रतीत होती है, किन्तु 
प्रकृत स्थल पर यह एक कठिन कल्पना है । वस्तुतः यहाँ ऋषि ने संवत्सर के अड.गभूत ऋतुओं का 
ही प्रतिपादन भिन्‍न शैली में किया है । हु 





'मानवजीवन रूपी यज्ञ रचा 


दीर्घतमा को संवत्सर रूपी रथ का रूपक कितना प्रिय है, इसका ज्ञान इसी से हो जाता है 
कि प्रथमत: उन्होंने तीन भ्राताओं के निरूपण के पश्चात्‌ ही दो मन्त्रों में इसे उपन्यस्त किया है । 
इसके बाद ग्यारहवें से पन्द्रहवें मन्त्र तक पुनः वाचोभड.गियों के द्वारा उसी रथ का वर्षन किया है 
पुनश्च सूक्त के अन्त में अड़तालीसवें मन्त्र में भी पूर्ववर्णित रथविषयक अवधारणा को प्रस्तुत किया है । 
यहाँ ऋषि ने द्वितीय मन्त्र के उत्तरार्द्ध तथा ग्यारहवें, बारहवें मन्त्रों में प्रतिपादित संवत्सर रूपी रथ के 
चक्र को "एक” तथा बारह प्रधियों वाला बताया है । प्रकृत स्थल पर ऋषि को रथ तथा उसके चक्र 
. के बारे में कोई सन्देह नहीं है । उसने इसके तत्त्वज्ञान को कठिन भी बताया है । संवत्सर के तीन 
सौ साठ दिनों को गमनशील कीलों के रूप में तथा बारह महीनों को प्रधियों के रूप में प्रतिपादित 
किया है । यहाँ भी दूसरे मन्त्र में प्रतिपादित तीन नाभियों - ग्रीष्म, वर्षा. तथा हेमन्त ऋतुएँ ही हैं । 
उन्हें भूत, भविष्य एवं वर्तमान के रूप में भी स्वीकार किया जा सकता है, क्योंकि एक ही संवत्सर 
में ये तीनों भी पिनद्ध हैं । इस मन्त्र द्वारा ऋषि की रथविषयक अवधारणा स्पष्ट रूप से हमारे सम्मुख 
आ जाती है । इस प्रकार ऋषि ने संवत्सरात्मक रथ का, किंवा रथचक्र का उक्त मन्त्रों में सम्यक्‌ 
उपपादन किया है । क्‍ 


[अं म॑ कारण की जिज्ञासा :- प्रथमतः, दूसरे तथा तीसरे मन्त्र में "रथ" का 
निरूपण करने के उपरान्त ऋषि चौथे मन्त्र में इस जगत के प्रधान कारण को जानना चाहता है । वह 
... प्रधान कारण अस्थिरहित |अनस्था| होते हुए भी अस्थिमान जगत को धारण करता है । ज्ञातब्य है कि 


+मअभा९' ॥्मका्थत, सममााकमा। "या उयजापलना परशभवाकाक #क॥रभवाका १ाारावकासा' वेकमाकाओ+ पारा भाकाकणाका (क्रसापााए फावकाशनंती पंशमा#ाय+ जालकाभाश उरकषन्‍्मपकीः भााकाााार.संपाभाकाक #पजकंआ इकामाभका, अभ्ाकाकन )वेकाआापभन गरकाहान्‍क कमाया ३काआ/मक 


. 4. .. द्रष्टव्य - सातवलेकर - ऋग्वेद का सुबोध भाष्य, भाग - ।, पृष्ठ 434. 
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ऋषि ने प्रधानकारण को स्त्रीलिड.ग में तथा उसकी सृष्टि को पुलिड.ग में रखा है । इससे माता एवं पुत्र 
के सड्-केत प्राप्त होते हैं । सायण ने "अनस्था" का अर्शशरीर-विह्दीन साड.ख्य की "प्रकृति या 
वेदान्त में प्रसिद्ध ईश्वर के वश में रहने वाली "माया" किया है । उन्होंने "अस्थन्वन्तम्‌" का अर्थ 
"सशरीर" करते हुए इसे उपलक्षण माना है । इसका तात्पर्य कार्यरूप में परिणत होना है ।“ 
आत्मानन्द ने "अस्थन्वन्तम्‌" का अर्थ "सावयव" तथा "अनस्था" का "निरवयव" किया है ।॥“ वस्तुतः 
परमात्मा का न तो कोई रूप है, न शरीर है, इसीलिए उसे अस्थिहीन कहा गया है । नामरूपात्मक 
संसार अस्थिमान्‌ है । यहाँ अनेक प्रकार के रइ-ग, रूप, आकृति इत्यादि के दर्शन होते हैं । सृष्टि 
के क्रम में ही आत्मा इत्यादि का ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक है | इसीलिए ऋषि ने भूमि से सम्बद्ध 
असु असृग और आत्मा के बारे में प्रश्न किया है । "असु" का अर्थ सायप ने "प्राण" तथा आत्मानन्द 
ने "क्षेप्ता' या "प्रवर्तक' किया है । ग्रिफिथ इसका अर्थ, जीवन [लाईफ| करते हैं । वेड-कटमाधव ने 
इसे "चालक" के अर्थ में ग्रहण किया है ।> वस्तुतः इन सभी अर्थों में कोई तात्त्विक भेद नहीं है । 
प्राय ही जीवन को गतिशील करता है अतः उसे "“क्षेप्ता' या "प्रवर्तिक' कहना उचित हे । इसी प्रकार 
प्राप को जीवन के रूप में भी माना जा सकता है, क्योंकि उसके बिना जीवन की कल्पना ही नहीं की 
जा सकती है । वह प्राण ही जीवन का "चालक" है । 


मन्त्र में आया "असृुकृ" पद सायण के अनुसार [रस, रक्‍त, मांस, मेदस, अस्थि, मज्जा और 
शुक्र] सप्त धातुओं का उपलक्षक है ।* ऋषि ने असु, असृक्‌ और आत्मा के माध्यम से जगत्‌ की (#र) 
के बारे, बारे; में दार्शनिक जिज्ञासा की है । उन्होंने विद्वान को इन सभी तत्त्वों का ज्ञाता प्रतिपादित 


अलल3>म रतफमइमकी, महतनमन्समश ढपा-८छत- जानप५ वम्ामक्‍न +ंम/ आसन अत पमवलनका लफदमनयासमाण, मधकाभानम८भ पााजंना्क-श' भक्त «त्आाम+म-क >> परवान “नमपवाकाक,. धरना '्ान॥नकममआन्‍)+ ऐसउयानयमर +कल८न-अपा. सनकरजलअ अननननपम८न सलातमपाकआका ऑभ्नननमक ,न्फमापक, 


2/ अनस्था अस्थिरहिता अशरीरा साड-ख्यप्रसिद्धा प्रकृति: वेदान्तप्रसिद्धा ईश्वरायत्ता माया। . . . . 





अस्थन्वन्तम्‌ अस्थिमन्तं सशरीरम्‌ । उपलक्षणमेतत्‌ । कार्यभावगापत्नमित्यर्थ: । 
ऋग्वेद 4.464.4 पर सायफभाष्य. 


2. अस्थन्वन्तं सावयवम्‌। यत्‌ यस्मात्‌ अनस्था अस्थिरहितो निरवयवो बिभति धारयति। वही आत्मा. भाष्य . 
अल [क[ असुः प्राण: । तदुपलक्षितं सूक्ष्मशरीरम्‌ । वही, सायपभाष्य. 


[ख[ असुः क्षेप्ता प्रवर्तकतः क्व स्वित्‌ । वही, आत्मानन्द-भाष्य. 





[ग[ द्रष्टव्य, वही - ग्रिफिथ का अनुवाद एवं वेड.कटमाधव-भाष्य. 





शोषितम्‌ । एतत्सप्रधातूपलक्षकम्‌ । यद्यपि शरीर पत्चभूतात्मक॑ तथापि भूतद्वय- 





वहीं, सायप्भाष्य, .. 


किया है । इस प्रकार वे सृष्टि के मूल "उत्स" को जानने के लिए अथवा जनसाधारण तक पहुँचाने 
के लिए व्यग्र दृष्टिगत होते हैं । 


4 कवियों द्वारा देव-स्थान-निरूपष :- सूक्त के पाँचवे मन्त्र में ऋषि ने देवताओं के 
गुप्त स्थान को जानना चाहा है । जहाँ तीसरे मन्त्र में "गो' के सात नामों को “निहित बताया गया 
है, वहीं प्रकृत स्थल पर देवताओं के स्थान को । कवि ने स्वयं को अपरिपक्व तथा अज्ञानी कहा है । 
मन्त्र के तीसरे तथा चौथे चरण में "वत्स" के ऊपर कवियों द्वारा सात तन्तुओं को बुनने की बात कही 
गई है । सायण सात तन्तुओं का अर्थ सोमयाग के सात रूपों अथवा सात छन्दों से लेते हैं ।“ 
आत्मानन्द ने इसका अर्थ सात घातुओं से उत्पन्न विस्तृत यज्ञ के रूप में लिया है ।: ऐसा. प्रतीत 
होता है कि जब दीर्घतमा को कवि-दृष्टि प्राप्त हुई उस समयउनके मन में सृष्टि के विभिन्‍न 
उपादानों के विषय में जिज्ञासा हुई । उन्होंने क्रान्तप्रज्ञ कवियों को काव्य-रचना में संलग्न पाया । इस 
दृष्टि से "सप्ततन्तुओं' का अर्थ गायत्री आदि सप्त छन्‍्द करना ही उचित प्रतीत होता है, क्योंकि 
कविगण जिस माध्यम से देवों के स्थान के निरूपणपरक काव्य की रचना कर रहे हैं, वह छन्‍्द ही 
हो सकते हैं । ज्ञातव्य है कि वेद में देवताओं के रूप, स्थान, कार्य इत्यादि को लेकर नाना प्रकार से 
उनकी स्तुतियों की गई हैं । उन सभी स्तुतियों को कपड़ा तथा छन्दों को तन्‍्तु कहा जा सकता है । 
मन्त्र में आए हुए "बष्क" तथा “वत्स' पदों को समझना दुष्कर है | सायण ने "बष्क' का अर्थ 
"आदित्य” या "बष्कयनामक एकहायन वत्स' किया है ।“ आत्मानन्द इसे ग्रत्यर्थक्ष मानते हुए इसका 
अर्थ "ज्ञान के लिए" करते हैं, क्योकि उनके अनुसार सभी गत्यर्थक धातुएँ ज्ञानार्थक होती हैं ।* 
“बष्कये” इस पद का प्रयोग पूरे ऋग्वेद में मात्र यहीं एक बार हुआ है, अतः: अन्य सन्दर्भों, के 


हू सप्ततन्तून तायमानान्‌ सप्त सोमसंस्थान्‌ ।. ... . यद्वा सन्त तन्‍्तवः सप्त उन्दांसि । 








2 सप्त तन्तून सप्तधातूत्पन्नान्‌ तन्‍्तून विततान्‌ विस्तृतान यज्ञानु वितत्निरे विशेषेष तनन्‍्वन्ति । 
आत्मानन्द-भाष्य.... है 
| बड़िति : सत्यनाम । तत्कषतीति बष्कय आदित्य: । यद्वा बष्कयो नामैकहायनो 
वत्सः । वहीं, सायपभाष्य. पड 
4 ध्कर्हिं गत्यर्थ: । सर्वे, गत्यर्था: ज्ञानार्था | 4 वहीं आत्मानन्द-शाष्य. 
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आलोक में भी इसकी व्याख्या असम्भव है । यहाँ इसे "वत्से' के साथ संयुक्त कर के ही अर्थ किया 
जा सकता है । ऐसी स्थिति में दोनों पदों को सप्तम्यन्त मानते हुए इनका अर्थ होगा - छोटे [शिशु] 
वत्स के ऊपर । “वत्स” शब्द का प्रयोग यहाँ रहस्यात्मक रूप में किया गया है । ऐसा प्रतीत होता 
है कि चौथे मन्त्र में जिसे "अस्थिमान" माना गया है, वही यहाँ "वत्स' शब्द द्वारा इष्ट है, क्योंकि 
इसी रूप में स्त्रीलिड.ग में आए "अनस्था" पद की भी सइ-गति बैठाथी जा सकती है । कार्यरूप में 
परिणत यह संसार ही "वत्स" हो सकता है, जिसके ऊपर या जिसके आश्रय में कवि लोग देवतत्त्व 


का निरुपण कर सकते हैं । 


[5 अजतत्त्व :- पॉँचवे मन्त्र में देवों की स्थानविषयक जिज्ञासा के तारतम्य में ही 
छठो मन्त्र उस "एक" "अज" को जानना चाहता है, जिसने इन छः रजों को स्तब्ध किया है । सायप 
ने छः: रजों को छः रज्जनात्मक लोक मानते हुए यह प्रतिपादित किया है कि सात लोकों में से 
सत्यलोक सबके लिए गम्य नहीं है अतः ऋषि ने छः लोकों के स्तब्ध या व्यवस्थित करने की चर्चा 
की है । सत्यलोक पुनरावृत्तिरहित लोक है तथा वह स्वयं "“अज" का ही निवासस्थान है । वहाँ 
सभी नहीं जा सकते । बहुत कम उपासकों द्वारा ही वह लोक प्राप्य है । उन्होंने वैकल्पिक रूप से 
छ: विलक्षण ऋतुओं को भी छः रजों के रूप में स्वीकार किया है ।4 आत्मानन्द काम इत्यादि मलों 
को छ: रज मानते हैं ।2 वस्तुतः इस मन्त्र का सम्बन्ध सृष्टि-विद्या से है, अतः "छः लोक” अर्थ 
करना ही उचित प्रतीत होता है । 


अब यह विचार करना आवश्यक है कि वह कौन सा "एक" तत्त्व है, जिसे ऋषि ने 
"अज" शब्द द्वारा अभिहित किया है ? सायपष ने “अज” का अर्थ - "जननादिरहित चतुर्मुख ब्रह्मा 


3. घट रजांसि लोकान्‌ रू|्जनात्मकान्‌ । लोका रजांस्युच्यन्ते - इति निरुक्तम्‌ । यद्यपि लोकाः 
सप्त तथापि सत्यलोकस्य कर्मिषां सर्वेषां साधारणत्वाभावात्‌ षडित्युक्तम्‌ । ननु षडेवोक्ता: । 
सप्तम: किमिति न निर्दिष्ट इति | उच्यते - अजस्य जननादिरहितस्य चतुर्मुखस्य ब्रह्मणो 





रूपे स्वरूपे एकं सत्यलोकाख्यं पुनरावृत्तिरहितं स्थानम्‌ ।. .... यद्वा पड़ रजांसि विलक्षणा: 


षड्‌ ऋतवः । ऋग्वेद .64.6 पर सायफभाष्य . 





कामादीनि षट्‌ रजांसि मलानि रजोगुणकार्याणि वा । वही, आत्मानन्दभाष्य. 
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अथवा "गमनशील जन्मरहित आदित्य" अथवा "परब्रह्म" किया है ।* आत्शातन्द ने इसे "नित्य आत्मा" 
माना है ।“ वेडू-.कटमाधव इसे मात्र "अजायमान' ही कहते हैं ।2 ब्रिपिः्य इसे "अजन्मा स्रष्ट" मानते 
हुए सूर्य के साथ सम्बद्ध करते हैं ।* वस्तुतः प्रकृत स्थल पर "अज" शब्द का अभिप्राय उस नित्य 
और परिवर्तनरहित तत्त्व से है, जो स्थितिशील है । यह सामान्य अवधारण का तथ्य है कि गतितत्त्व 
चाहे जो भी हो या जिस प्रकार का हो, स्थितितत्त्व से ही जन्ग-ग्रहप करता है । जो भी व्यक्त 
विश्व है, वह अव्यक्त से ही उत्पन्न हुआ है । इस जन्म नहीं ग्रहण करने वाले स्थितिशील तत्त्व 
को वृत्त का केन्द्र कहा जा सकता है, जिसकी कुक्षि से छोटे तथा बड़े अनेक परिधिमण्डल निर्मित 
होते रहते हैं । मन्त्र में अज के लिए "एकम्‌" विशेषण का प्रयोग किया गया है । यह "एकम्‌" पद 
स्वयं में इतना विलक्षप है कि उसमें अन्य किसी भी सड़ख्या का न टो समावेश हो सकता है और न 
इसे खण्डित ही किया जा सकता है, क्योंकि कोई भी इकाई एक से कम नहीं हो सकती अथवा दूसरे 
शब्दों में किसी भी तत्त्व या तथ्य को "एक" से कम नहीं बताया जा सकता । यदि कोई खण्ड भी 
किया जाए, तो उसकी सड्.-ख्या "एक" ही होगी । उसी अखण्ड चेतन तत्त्व को ऋषि ने "अज" कहा 
है । "नासदीय सूक्त" में भी सम्भवतः इसी तत्त्व की ओर निर्देश किया गया है ।/ "अज'" की 
विलक्षणता प्रतिपादित करने के लिए ऋषि ने "किमपि स्वित॒” कहा है । इससे यह परिलक्षित होता है 
कि उस "अजतत्त्व" का वास्तविक निर्वचन कर पाना सम्भव नहीं है । वह ' 'अवाड.मनसगोचर'' है । 
वह क्‍या है, इसे निश्चित रूप से नहीं बताया जा सकता है । इस प्रकार “अज' की विलक्षणता 
प्रतिपादित होती है । 


७७७४/७७७४७७७७७४७७७छएढे७७४े७७ए७७४र्ण शरण आरा रन री राणा री री आर रण आशा 


. अजस्य जननादिरहितस्यचतुर्मुखस्य ब्रह्मण: . . . . . अजस्य गमनशीलस्य जन्मरहि तस्य 
वादित्यस्य. . . . . . अजस्य परब्रह्मण: । ऋग्वेद 4.464.6 पर सायपभाष्य . 

9, अजस्य नित्यस्यात्मन: । वही, आत्मानन्दभाष्य. 

3. स्याजायमानस्य । वही, वेड.कटमाधव-भाष्य . 

4. . 7 धंाल ए7४७०४:7० ' 5 उग्र १९ : 37 पा ईठ5चाया ०7 ऊ#]9 ०४ ६४७ 
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08 “हट इज वही 
महिना जायतैकम्‌ । वही, 40.429.3. 
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ऋग्वेद के ही एक अन्य गन्त्र में "थज" की "नाभि" ४ राज्त लोकों को अधिष्ठित बताया 
गया है |: उक्त स्थल पर जगत्‌ के आदि खेत तथा उससे उत्पन्न होने दालें जगत्‌ का एक साथ 
निरूपण किया गया है । उस आदिम खज्रोत को "अज' कहा गया है तथा उसके भी अधिष्ठान या 
मातृतत्त्व की कल्पना की गई है, जिसमें वह अपने सहजस्थिति भाव में लीन था । वह मातृतत्त्व 
"आपः:" के रूप में प्रतिपादित है, जो किसी अनन्त समुद्र का प्रतीक है । मन्त्र में "अज" के दो 
स्वरूप बताए गए हैं - प्रथम नाभिरूप तथा द्वितीय अखण्ड और एक । हृदय या केन्द्र को नाभि 
कहते हैं । “अज" की नाभि में पिरोया गया जो "एक" है, वहीं बहुध! होकर विश्व बन जाता है । 
जितनी भी दिव्य शक्तियाँ हैं, उन सभी देवों का मूलज्रोत उसी एक अमृत अजतत्त्व में है । उसी एक 
में समग्र भुवनों का अधिष्ठान है । भुवन या लोकों को ही ऋषि दीर्घृतमा ने “षंडिमा रजांसि' के रूप 
में व्यक्त किया है । वस्तुतः भूः, भुवः, स्वः, मह:, जनः, तपः और सत्यम्‌ - ये ही सतत लोक या 
सात धाम हैं । इन्हीं सात आवरणों से व्यष्टि और समष्टि का स्वरूप निष्पन्न होता है । इनमें से 
जो सबसे अन्तिम और सूक्ष्म है, वही "सत्यलोक" है । उसी की पृष्ठभूमि में छः लोक आधृत होते 
हैं । इसीलिए ऋषि ने उसकी गणना सामान्य लोकों में नहीं की है । 


"रजस्‌" का अभिप्राय गतितत्त्व से है । इसे ही रजोगुण भी कहते हैं । इसकी तुलना में 
सत्त्वगुण, सत्त्वभाव वाला है, जो शुद्ध रूप से स्थितितत्त्व है । मनस्‌ या विज्ञान को सत्त्वगुणष का 
प्रतीक माना जा सकता है, जबकि प्राण या रजस्‌ "गति" के प्रतीक हैं । इनकी गतिशीलता सुविदित 
है । "तमस्‌" को पञ्चभूतात्मक प्रकृति के रूप में स्दीकार किया जा सकता है | पजञ्चभूतों के साथ 
रजस्‌ का योग कर देने पर इनकी सड़-ख्या छः: हो जाती है । ये सभी गतिशील हैं । इन सबकी 
उत्पत्ति मनस्‌ या विज्ञानघधन से होती है, जो शुद्ध सत्त्वस्वरूप है । उसमें कोई गति नहीं है । वही 
गतिरहित "अजतत्त्व” है । इसी अजतत्त्व की तथा इसके द्वारा स्तम्भित छः रजों की चर्चा ऋषि ने 
मन्त्र में की है । छः रजों को भू: से लेकर तपः तक छः: लोकों अथवा प्राण सहित पञ्चमहाभूतों 
के रूप में स्वीकार किया जा सकता है । 
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छठे मन्त्र में जिस "अजतत्त्व" के बारे में प्रश्न उठाया गया है, ऐसा प्रतीत होता है कि 
उसी का सड़्.केत सातवें मन्त्र में किया गया है । यहाँ उसे "वि" कहा गया है । "वि" का अर्थ पक्षी 
होता है । सायण ने इसका अर्थ "आदित्य" से लिया है ।/ जब कि आत्मानन्द इसे "परमात्मा" का 
अभिधायक मानते हैं ।“ ज्ञातव्य है कि प्रथम मन्त्र में "वाम" शब्द का प्रयोग "होता' के विशेषण के 
रूप में किया गया है, जबकि यहाँ, "पक्षी" के विशेषण के रूप में । इस प्रकार "होता' का किसी न 
किसी रूप में "पक्षी" के साथ सम्बन्ध प्रतीत होता है । इसी रूप में दोनों स्थलों पर "अस्य" का 
प्रयोग भी किया गया है | यह प्रयोग इस बात की पुष्टि करता है कि "पक्षी" तथा "होता" दोनों में 
अभेद है, क्योंकि यज्ञस्थल पर सूकत के प्रस्तुतीकरण के समय ऋषि के मस्तिष्क में परमतत्त्व के रूप 
में कोई एक ही तत्त्व हो सकता है, जिसे वह अनेक रूपों में तथा थनेक प्रकार से प्रस्तुत कर रहा 
है । क्रषि ने सूक्‍्त के अन्तिम मन्त्र में भी पक्षी का उल्लेख कि|! है । इससे भी यही प्रमाणित होता 
है कि उसकी दृष्टि में परमतत्त्व की धारणा एक स्थान पर ही केन्ट्रित है तथा उसे ही उसने 
होता", "“अज”, “पक्षी” या “सुपर्ष" के रूप में प्रस्तुत किया है । यहाँ उस "अजतत्त्व" को "आदित्य" 
के रूप में स्वीकार किया जा सकता है । 


इस प्रकार का तत्त्वज्ञान सबको नहीं हो सकता, इसीलिए ऋषि ने उसे प्रकाशित करने के 
लिए उसी व्यक्ति का आह्वान किया है, जो इसे भलीभोंति जानता हो । आत्मानन्द ने प्रस्तुत मन्त्र में 
गुरु का लक्षण होना प्रतिपादित किया है | उनके अनुसार जो आत्मतत्त्व को असन्दिग्ध रूप से 
जानता है, वही ब्रह्मविद्या के सम्बन्ध में गुरु होकर उपदेश प्रदान कर सकता है । उन्होंने मन्त्र के 
तीसरे और चौथे चरण में प्रतिपादित - "इस पक्षी के सिर से "गाएँ" "क्षीर'" का दोहन करती हैं तथा 
उस्त्र धारण कर के पैर से जल पीती हैं" इन दोनों तथ्यों को आभाषक के रूप में मानकर इनके ज्ञान 
क्रो भी गुरु बनने वाले व्यक्ति के लिए आवश्यक बताया है ।“ वस्तुतः प्रथम दो चरणों को तो गुरु 
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3 वें: गन्तुरादित्यय्य । ऋग्वेद .464.7 पर सायफभाष्य 
8 वे: सुपर्षत्य परमात्मन: । वही, आत्मानन्दभाष्य . 





गुरुलक्षपमत्र । इह ब्रह्मविद्यायां वक्ता य ईमिदमात्मतत्त्वम्‌ । अड्‌.ग असनिदग्धं जानाति। 
स इह वक्‍तु । स॒ एव गुरु: स्यादित्यर्थ: । अयमाभाषकोर्जप गुरुणा भवित्रा ज्ञेय इत्याह - 
शीर्ष्फ: शिरसः सकाशात्‌ क्षीरं दुढ्नते... . . गावः उदकं पदा पादेन अपु: ।. ... अयमाभाण- 


-“कोपपि भवित्रा गुरुषा ज्ञेय: । ऋग्वेद .464 .7 पर आत्मानन्द-भाष्य 
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का लक्षण माना जा सकता है, किन्तु तृतीय तथा चटर्ई चर लक्ष्पपरक नहीं हैं । उनमें ऋषि ने 
स्वयं तत्त्व का परिचय दिया है । अब वित्तारपीय यह है कि वे 5... कौन हैं, जो पक्षी के सिर से 
"क्षीर" का दोहन करती हैं तथा पैर से उदक ग्रहण करती हैं । साय५ ने "गो" का अर्थ "वर्षाकालीन 
किरणें' तथा आत्मानन्द नें "वेद" किया है । इसी प्रकार दोनों आचार्यों ने "क्षीर" का अर्थ क्रमशः: 
"उदक" तथा "ब्रह्मामृत रस" किया है | विल्सन "गो" को सूर्य की किरपें मानते हुए बृष्ट करना 
तथा जल ग्रहण करना दोनों कार्यों, के लिए उन्हें ही सक्रिय मानते हैं ।2 प्रकृत स्थल पर "गो" का 
अर्थ "सूर्य की किरणें' तथा "क्षीर' और "उदक" को समानार्थी मानते हुए इनका अर्थ "जल ही करना 
चाहिए । यह सर्वविदित है कि सूर्य की किरणें पृथ्वी से ही रस का शेष करती हैं तथा पुनः 
वर्षाकाल में वृष्टि के रूप में उन्हें पृथ्वी पर छोड़ती है ।> मन्त्र में अष्य जल का दोहन करने का 
तात्पय यही है कि सूर्य की रश्मियाँ अपने ही द्वारा सूर्य में सऊुणत जल का दोहन करते हुए उसे 
पृथ्वी पर बरसाती हैं । पुनः अपने चरण अर्थात्‌ उनका जो अंश पृथ्वी पर पहुँचता है, उसके माध्यम 
से जल पीती हैं अथौत्‌ रस का शोषण करती हैं । ऋषि ने मन्त्र में इस तथ्य का स्वयं उद्घोष करने 
के पश्चात्‌ विद्वान से पक्षी रूपी आदित्य के "निहित" अथवा गुप्त स्थाग को बताने का आग्रह किया 
है । 


6] माता, पिता और सृष्टि :- सूक्त के 8, 9, 30 तथा 33 वें मन्त्र में "माता-पिता" 
का उल्लेख करते हुए ऋषि ने सृष्टि के रहस्य की ओर सड़.केत किया है । वैदिक धारणा के अनुसार 
युलोक को सबका पिता तथा पृथिवी को माता माना गया है ।” आठवें मन्त्र में जल की सृष्टि-हेतु 


अंललओम. वालायनका8७. सलाकपयाकात असनाअनपय भावरमाताकी मफाकधकडन ५प५अलननभ+ नाभायारका डलपपथसल.. सिनयामसाएली..सन्‍ल--सक- .स्‍ककाजमानप.लफनकनननता आपनाशभकम सकीलनमन»- 2 .रसककपलनन. कासाथा री अमकीलान++ -पकरहहऊ..वकान»५ज-.. स्‍्हाशापापजत “कलमतप जे ऑनपपरापन 'अकतफव 


(5 द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.464.7 पर सायण एवं आत्मानन्द ये; भाष्य. 
), पएफ& (ए०घत्रड वष्ख्र प्राय ४ एा6ह इ073% इवए5, व३>णप्ाीणटपत) 
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वही, विल्सन की टिप्पणी. 

कर सहस॒गुपमुत्स्रष्टुमादत्ते हि रसं रवि: । कालिदास-रघुवंशम्‌ , 4.48. 
[ख. गर्भ दधत्यर्कमरीचयोउ्स्मातु. . . ..। वही, 43.4.. 

दौ: पिता । 7 रत तैत्तिरीय | 
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इन्हीं दोनों के सम्पक की बात कही गई है । यह प्रक्रिया सुविचारित रूप से तथा इच्छापूर्वक हुई 
इस सम्पर्क के पश्चात्‌ पृथ्वी गर्भात्पादक "रस" से युक्त हो गई और अनन्‍्नादि को उत्पन्न करने में 
समर्थ, हुई । सायण ने माता का अर्थ सबका निर्माष करने वाली पृथ्वी तथा आत्मानन्द ने सृष्टि की 
जननी "माया किया है । इसी प्रकार पिता का अर्थ सायण ने पालक "झुलोक" अथवा तत्रस्थ 
"आदित्य" किया है, जबकि आत्मानन्द ने "ईश" किया है ।; ग्रिफिथ ने द्ुलोक तथा पृथ्वी के इस 
सम्पर्क को सृष्टि-प्रक्रिया में पृथ्वी द्वारा बुलोक को उसका भाग देना माना है ।“ वल्तुतः जल के 
माध्यम से ही घुलोक तथा पृथ्वी का सम्बन्ध हो पाता है । घुलोक का स्वामी आदित्य है, अतः 
आदित्य को पिता के रूप में माना जा सकता है । उसका वीर्य वृष्टि--जल ही है, जो पृथ्वी-माता के 
गर्भ में निविष्ट होकर अन्नादि की उत्पत्ति करता है । परिषामस्वरूप सभी मनुष्य पृथ्वी की स्तुति 
करते हैं । 


नवें मन्त्र में भी उक्त प्रक्रिया का उपपादन किया गया है । माता, दक्षिण धुरी पर युक्त 
हुई और मेघपड्‌.क्तियों के रूप में गर्भ धारण किया । सायण ने माता का अर्थ यहाँ "चद्यौ:" किया हैं, 
जो उचित नहीं प्रतीत होता । वस्तुतः पिछले मन्त्र के अनुसार यहाँ भी "माता" का अर्थ पृथ्वी ही 
करना उचित है । अब प्रश्न यह है कि वह दक्षिण धुरी क्‍या है जिसमें पृथ्वी को बॉधा गया ? प्रकृत 
सूक्त संवत्सर की पूर्ण आकल्पना प्रस्तुत करता है । इस संवत्सर का प्रवर्तक सूर्य या आदित्य है । 
सूर्य के दो अयन - उत्तर तथा दक्षिण हैं । ऐसा प्रतीत होता है कि ऋषि को यहाँ "दक्षिण धुरी" से 
दक्षिणायन सूर्य का अर्थ, इष्ट है । ऐसी स्थिति में यह कहा जा सकता है कि वर्षा-काल दक्षिणायन 
सूर्य में ही आता है और उसी समय पृथ्वी को जल की आवश्यकता होती है तथा वह गर्भ धारप 
करती है । मन्त्र के तीसरे तथा चौथे चरण में "गो” और "वत्स" की चर्चा आई है । "वत्स' ने 
विश्वरूपवती "गो” को देखा और शब्द किया । यहाँ "गो" का लर्थ सूर्द की किरणों से लिया जा 
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3. माता निर्मय्रतेषस्मिनु भूतानीति माता दयौ: । वही, 4.464.9 पर सायफभाष्य, 
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सकता है । उन्हीं किरणों के माध्यम से बादल बनते हैं और वृष्टि होती है । वे बादल [मेघ[ ही 
वत्स हैं । उन्होंने किरण रूपी गौओं को बरसात में तीनों लोकों में प्रसृत देखा तथा वृष्टि-हेतु गरजने 
लगे । यदि इसे गाय तथा बछड़े के अर्थ में भी लिया जाय, तो वस्तुस्थिति यही है कि बछड़ा गाय को 
देखकर बोलता है और गाय उसे दुग्ध प्रदान करती है । आत्मानन्द में इस मन्त्र का अर्थ भी पूर्णतः 
आध्यात्मिक किया है । 


दशम मन्त्र में तीन माताओं तथा तीन पिताओं को धारप करने वाले एक ही तत्त्व की 
चर्चा, आई है, जो ऊपर स्थित है तथा जिसे ये शिथिल नहीं कर पते । देवता लोग उस प्रकाशम 
तत्त्व के पीठ पर अर्थात्‌ पीछे सभी के द्वारा समझी जाने वाली किन्तु सर्वत्र अव्यायनशील वापी के . 
बारे में मन्त्रणा करते हैं । सायण ने उस तत्त्व को आदित्य या संवत्सताख्य काल कहा है । उनकी 
दृष्टि में अन्न, वृष्टि इत्यादि को उत्पन्न करने वाली तीन माताएँ पृथिवी इत्यादि तीन लोक हैं तथा 
अग्नि, वायु और सूय, ये तीनों पालक हैं ।/ यदि उस तत्त्व को "अदित्य" माना जाय, तो तीन 
पिताओं में इसकी गणना कैसे की जा सकती है ? अतः उसे संवत्सराख्य काल मानना युक्तिसड.गत 
प्रतीत होता है, क्योंकि उसके द्वारा उक्त तीनों पिताओं तथा माताओं के धारण किये जाने में कोई 
विप्रतिपत्ति नहीं उत्पन्न होती है तथा देवताओं द्वारा उसकी पृष्ठभूमि में वाकृतत्त्व पर विचार करना 
भी सड.गत है । यदि "दिवःपृष्ठे'' का अर्थ द्युलोक की पृष्ठभूमि में या पीछे किया जाए, तब भी कोई 
हानि नहीं है, क्योंकि शब्द आकाश का गृुष है अतः वाषी और शब्द में अभेद होने से वापी भी 
आकाश का ही गुण हुई । आकाश स्वयं ब्रह्मस्वरूप है अतः वाक्‌ भी ब्रह्मस्वरूप है । यह वाग्ब्रह्म 
अखिल विश्व को जानते हुए भी उससे परे है । सभी देवगण उस वागात्मक ब्रह्म पर विचार करते 
हैं । इस दृष्टि से "अविश्वमिन्वामु" पद का सायण द्वारा प्रतिपादित अर्थ "असर्वव्यापिनीम्‌" उचित नहीं 
उचित है“, 





है । यहाँ वेड.कटमाधव का “सबके द्वारा अज्ञायमान परिमाष वाली” ऐसा अर्थ करना सर्वथ 
. एक: प्रधानभूतोइसहायो वा पुत्रत्थानीय आदित्य: संवत्सराख्य: कालो वा तिम्रः मातृ: 
स््यवृष्ट्यादुत्पादयित्री: । क्षित्यादिलोकत्रयमित्यर्थ: । तथा त्रीन पितृन जगतां पालयिः न 

.. लोकत्रयाभिमानिनो5 








प्रग्नवायुसूर्याख्यान्‌ । ऋग्वेद 4.464.40 पर सायपभा 


हा सर्वैश्चाज्ञायमानपरिमाणाम्‌ । वही, वेड.कटमाधव का भाष्य 
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क्योंकि वाकु सबको जानती है. किन्तु सबको उसके परिमाण - उसकी इयत्ता का ज्ञान होना आवश्यक 
नहीं है । उसकी सर्वत्र व्यापकता में कोई सन्देह नहीं किया जा सकता . 


आत्मानन्द ने प्रकृत मन्त्र में तुरीयात्मा का प्रतिपादन मादा है। उनके अनुसार तीन 
माताएँ - लक्ष्मी, गौरी और सरस्वती तथा तीन पिता - विष्पु, हर और ब्रह्मा हैं, जिन्हें धारण करने 
ताला परमात्मा ऊर्ध्व अर्थात्‌ अवस्थात्रय से परे तुरीय रूप में स्थित रहता है । आध्यात्मिक दृष्टि से 
आत्मानन्द का अर्थ भी उचित प्रतीत होता है । 





सूक्त के तैंतीसवें मन्त्र में स्पष्ट शच्दों में द्ुलोक को ऐित्ता एवं विशाल पृथ्वी को माता 
कहा गया है । द्युलोक केवल पिता अर्थीत्‌ पालक ही नहीं है, अपितु वह जनिता - उत्पन्न करने 
वाला भी है । घुलोक में ही "नाभि" भी स्थित है । सायण ने नाभि का अर्थ नाभिभूत भौम रस किया 
है । उनके अनुसार यह नाभिभूत भौमरस दुलोक में ही स्थित रहता है । उसी से अन्न उत्पन्न 
होता है । अन्न से रेतस्तत्त्व तथा इससे मनुष्य की उत्पत्ति होती है । इस प्रकार परम्परागत रूप 
से मनुष्य का जनन-सम्बन्धी रस चुलोक में रहता है । इसी अभिप्राय से उसे जनिता कहा गया है।2 
यास्क ने बन्धनार्थक नह धातु से "नाभि" को निष्पनन माना है | उनके अनुसार माता की रसहरा 
नाड़ी से गर्भ सम्बद्ध हुआ करते हैं । इसी कारण से सम्बन्धियों को ' सना|भि” कहा जाता है । उन्हें 
"सबन्धु" भी कहते हैं । उन्होंने गर्भाधान करने वाले पिता को "पर्जन्य" माना है ।> वेड़.कटमाधव 
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5 अत्र तुर्यः प्रपञ्च्यते । तिग्रो मातृ: लक्ष्मीगौरीसरस्वती: । मुख्यत्वेन पितृन्‌ विष्पुहरब्रह्मष: 
क्‍ पुत्रत्वेन विभ्रत्त धारयन॒ नियमयत । एक: परमात्मैव ऊर्ध्वः अवस्थात्रयात॒ परत: स्थित: 





तुरीय: तिष्ठति । ऋग्वेद 4.464 .40 पर आत्मानन्द-भाष्य . 
2. नाभिभूतो भौमो रस: अत्र । तिष्ठति इति शेष: । ततश्च अन्न जायते । अन्नद्रेत: । 
. रेतसो मनुष्य: । इत्येवं पारम्पर्येण जननसम्बन्धिनों हेतो रसस्यात्र सदशावात्‌ । अनेनैवाभि- 

प्रायेण जनिता इत्युच्यते । ऋग्वेद 4. 464. 33 पर सायषभाष्य. 
3. नाभि: सन्‍्नहनात्‌ । नाभ्या सन्‍नद्धा गर्भा जयन्त इत्याहु: । एतस्मादेव ज्ञातीन सनाभय 
इत्याचक्षते । सबन्धव इति च । *---- तंत्र पिता दुहितुर्गर्भ दधाति पर्जन्य: पथिव्या: 
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भी जलों से पृथ्वी की उत्पत्ति होने के कारष "पर्जन्य" को इसका पिता मानते हैं ! सायफ ने 
अधिष्ठान और अधिष्ठाता में अभेद होने के कारण आदित्य को ही "पिता बुलोक” माना है । उन्होंने 
वैकल्पिक रूप से इन्द्र या पर्जन्य को भी पिता माना है | वे "योनि" के रूप में सारे प्राणियों के 
निर्माण के आश्रयभूत अन्तरिक्ष को स्वीकार करते हैं तथा उन्होंने "दुहिद्ा' का अर्थ दूर निहित या दूर 
स्थित पृथ्वी किया है । वस्तुतः "दुहिता' की निष्पत्ति दोहनाथंक 'दुह" धातु से भी की जा सकती 
है । ऐसी स्थिति में इसका अर्थ होगा - रसें का दोहन करने वाली पृथ्वी । पिताद्यौ: ने धुलोक तथा 
पृथिवी, इन दो ऊपर की ओर उठे हुए पात्रों के मध्य में स्थित अन्तरिक्ष में दूर स्थित इस पृथ्वी में 
गर्भाधान किया । ग्रिफिथ के अनुसार दो पात्रों का तात्पर्य सोम रखे जाने वाले पात्रों से है तथा यह 
चुलोक एवं पृथ्वी के लिए एक आलड्‌.कारिक अभिव्यक्ति है । इन दोनों के मध्य में स्थित अन्तरिक्ष 
वृष्टि का स्थान होने के कारण सभी प्राणियों की योनि [उत्पत्ति स्थान है । पिता चुलोक तथा पुत्री 
फंध्वी है, जिसकी उत्पादकता या प्रजननशीलता अन्तरिक्ष में विहित जलरूपी बीज पर निर्भर है ।2 





आत्मानन्द ने इस मन्त्र में सगुष ब्रह्म-विद्या का प्रतिपादन स्वीकार किया है । उन्होंने 
“जनिता" का अर्थ - "जन कश्यपम्‌ इता जनिता" अर्थात्‌ कश्यप का प्रेरक किया है तथा बन्धु के रूप 
में अग्नि या सोम को ग्रहण किया है । वे ' नाभि” का अर्थ - सनाभि अर्थात्‌ सहोदरा करते हुए 
चुलोक को स्वसा के रूप में स्वीकार करते हैं ।4 
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. अद्भ्य: पृथिवी जातेति पर्जन्यस्य दुहिता पृथिवी भवति। ऋ.व .64. 33 पर वेड.कटमाधघवभाष्य . 

22! पिता चुलोक: अधिष्ठात्रधिष्ठानयोरभेदेन आदित्यो द्यौरुच्यते | स्वरश्मिभि: । अथवा इन्द्र: 
पर्जन्यों वा ।... . योनि: सर्वभूतनिर्माणाश्रयमन्तरिक्षम्‌॒ ।. ... . दुहितु: दूरे निहिताया: 
भूम्या:. . .। वहीं, सायफभाष्य. 
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इन श्रकार ऊपर सन्दर्भित चारों मन्त्रों में ऋषि ने गाता-पिता के रूप में पृथिवी एवं द्ुलोक 
को प्रतिष्ठित करते हुए सृष्टिविद्या का प्रतिपादन किया है । ये ही दो जन्मदात्री शक्तियों हैं, जिनके 
मिथुनीभाव से सब प्राणी जन्म लेते हैं । इन्हें ही स्त्री-पुरुष पृणा-वृषा और अग्नि-सेम कहा जाता 
है । प्रजापति ने अपने शरीर के - एकात्मक अण्ड से इन दो भागों को पृथक्ष किया । एक से 
धुलोक और दूसरे से पृथ्वी बनी |! एक पुमान्‌ - पुरुष और दूसरा स्त्री कहलाया । प्रजापति के 
इसी नर-नारीमय रूप से सम्पूर्ण प्राणियों का उद्भव हुआ । पृथिवी का सड़.केत भूत-भौतिक देह से 
. और दुलोक का अमृतप्राण से है । प्राण और भूत के सम्मिलन से ही जीवन का प्रत्यक्ष रूप सम्भव 
हुआ है । "भूत" की सउज्ञा "असुर" और "प्राप" की "देव" है । भूत "मर्त्व”" और प्राण "अमृत" है। 








सृष्टि के प्रसड़.ग में ही छत्तीसवें मन्त्र पर भी विचार कर लेना अपेक्षित है, जिसमें जगतु 
के कारणभूत "रेतस्तत्त्व" के बारे में बताया गया है । वह "रेतस्‌" सात अर्ध गर्भभूत तत्त्वों में निहित 
है । वे विष्पु के आदेशानुसार अपने-अपने कर्मों में सन्‍नद्ध होते हैं । उनमें धारणाशक्ति या विचार है 
तथा मन से वे विद्वान हैं । इस प्रकार व्यापनशील वे इस जगत को चारों ओर से आवेष्टित किये हुए 
हैं । सायण ने "सप्त" का अर्थ - सर्पण्स्वभाववाली या सात रश्मियों से लिया है ।वे "अर्धगर्भा:" का 
तात्पर्य "संवत्सर के आधे भाग में गर्भस्थानीय उदक को घारप करने वाली” या “ब्रह्माण्ड के आधे भाग 
में अर्थीत्‌ मध्य में गर्भवत्‌ स्थित” ग्रहण करते हैं । उन्होंने ' 'सप्ता्धगर्भा:" का साड.ख्यदर्शनपरक अर्थ 
करते हुए महत्‌, अहड़.कार और पज्चतन्मात्रों के योग से सतत सड.ख्या का उपपादन किया है । ये 
सातों तत्त्व "अर्धगर्भा" अर्थात्‌ अविकृतिरूप हैं । विकारों का आश्रय ग्रहष करने वाली प्रकृति तथा 
प्रकृति और विकृति से उदासीन आत्मा के उत्पन्न हो जाने से आधे अंश द्वारा प्रपञज्च की सृष्टि करने 
के कारण ये "अर्धगर्भा" हैं । पुरुष के अंश में कोई विकार नहीं होता । इसीलिए ये सातों तत्त्व 
प्रकृति और विकृति दोनों ही हैं ।“ वल्तुतः सायण इन सात तत्त्वों को अविकृतिरूप इसलिए कहते हैं 


ै द्रष्टव्य - मनुस्मृति - 4.8, 9, 42, 43. 
2१ सप्त सर्पपस्वभावा: सप्तसड़-ख्या वा रश्मय:। अर्धगर्भा: संवत्सरस्यार्थ गर्भ गरभस्थानीयमुदव 
आरयमाषा:। यद्वा ब्रह्माण्डस्यार्धे, मध्ये अन्तरिक्षे गर्भवदुवर्तमाना:।. . . . . यद्वा सप्तार्धगर्भा: 
: सप्त महदहड़कारौ परु्च तन्मात्राणि मिलित्वा सप्तसड्‌.ख्यानि तत्त्वानि 
अविकृतिरूपा:। विकाराश् ते 
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कि ये केवल "विकार" नहीं हैं । प्रकृति की अपेक्षा से तो ये विकार हैं, किन्तु पञचमहाभूतों तथा मन 
सहित एकादश इन्द्रियों की अपेक्षा से "प्रकृति" अर्थात्‌ कारण भी हैं । इसीलिए ये सातों प्रकृति तथा 
विकृति अर्थात्‌ कारण और कार्य दोनों ही हैं । "साड.ख्यकारिका" में ईश्वरकृष्ण ने इसी तथ्य को बहुत 
स्पष्ट शब्दों में बताया है ।” आत्मानन्द ने भी प्रस्तुत मन्त्र का साड.छ्याभिमत भाष्य किया है ॥2 
सातवलेकर जी के अनुसार - “परमेष्ठी के दो भाग हैं, एक परार्धथ और दूसरा अवरार्ध । परार्ध 
प्रजापति है और .अवरार्ध, प्रकृति । इस अवरार्ध प्रकृति के मन, प्राण और पञ्चभूत रूपी सात पुत्र हैं 
जिनसे यह सारा विश्व बनता है | ये सभी तत्त्व व्यापक प्रजापति की हो आज्ञा से अपना-अपना काम 
करते हैं तथा सारे विश्व को घेरे रहते हैं । विश्व में ऐसा कोई भी।पदार्थ नहीं है, जो मन, प्राण और 
पञ्चभूतों से रहित हो ।"” इस दृष्टि से उन सात अरधगर्भभूत तत्त्वों को मन, प्राण तथा पम्चभूतों 
के रूप में भी देखा जा सकता है । 








॥7|  तत्त्वज्ञ-निरूपष :- सृूकत के सोलहवें मन्त्र में यह बताया गया है कि जो वास्तव 
में स्त्रियाँ हैं, उन्हें पुरुष कहा जाता है | इस तत्त्व को चक्षुष्मान्‌ु व्यक्ति ही जान सकता है, अन्धा 
नहीं । जो क्रान्तप्रज्ञ पुत्र है, वही इसे जान सकता है तथा इसका ज्ञाता पिता का भी पिता हो जाता 
है । इस ऋचा में तत्त्वज्ञ की भूरिशः प्रतिष्ठा की गई है | साय ने सूर्य की रश्मियों को उदकरूपी 
गर्भ धारण करने के कारण स्त्रियां माना है, जबकि साधारणतः वृष्टिजलसेक्तृत्वेन उन्हें पुरुष माना जाता 
है । उन्होंने रश्मिसमूह को पिता तथा आदित्य को उसका भी पिता प्रतिपादित किया है ।* उनका 
तात्पर्य यह है कि इस तत्त्व को जानने वाला व्यक्ति आदित्य ही हो जाता है । इस मन्त्र की 
आध्यात्मिक व्याख्या करते हुए सायण ने यह प्रतिपादित किया है कि जो लौकिक लोगों की दृष्टि में 
स्‍त्री है, वह तत्त्वज्ञों की दृष्टि में पुरुष है । आत्मा एक ही है, स्त्रीशरीर धारण करने के कारण वह 
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हा मूलप्रकृतिरविकृतिमहदाद्या: प्रकृतिविकृतय: सप्त । 
षोडकस्तु विकारो न प्रकृतिर्न विकृति: पुरुष: ।। साड.ख्यकॉरिका - 3. 





2... द्वष्टव्य - ऋग्वेद .464.36 पर आत्मानन्दभाष्य- 

के सातवलेकर, ऋग्वेद का सुबोध भाष्य, भाग - 4, पृष्ठ 444 

4... योषिद्वदुकरूपगर्भधारणातु स्त्रीत्वम्‌ ।. ... प्रभूतवृष्ट्युदकसेक्तृन पुरुषानाहु: ।. . . . 
वृष्ट्या जगत्पालकों रश्मिसमूह: तस्यापि पिता ग्वति । आदित्य एव 
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स्‍त्री तथा पुरुष शरीर धारण करने के कारणपुरुष कहा जाता है । परमात्मा का पुरुष या स्त्रीरूप में 





होना औपाधिक है । यदि अल्पवय वाला भी पुत्र इस तथ्य को जान ले, तो वह अपने ज्ञानरहित पि 
का भी पिता अर्थात्‌ पितृवत्‌ पूज्य हो जाता है ॥7 


आत्मानन्द ने इस मन्त्र का भाष्य वि्तारपूर्वक करते हुए यह बताया है कि जो स्त्रियँ 
होते हुए भी ब्रह्मविद्या को जानने वाली हैं, वे उत्कृष्ट पुरुष हैं । इसके अतिरिक्त उन्होंने एक 
शास्त्रीय समस्या यह उठायी है कि कया स्त्रियों को ब्रह्मविद्या का अधिकार है ? तथा क्या पुत्र पिता का 
पिता अर्थात्‌ गुरु हो सकता है ? अनेक शास्त्रीय उद्धरणों के आधार पर निष्कर्ष रूप में उनका मानना 
यही है कि स्त्रियाँ भी ब्रह्मविद्या की अधिकारिपी हैं तथा पुत्र पिता को उपदेश दे सकता है । उन्होंने 
निष्कर्षत: कल्प को उद्धृत किया है ।“ 


विल्सन प्रस्तुत मन्त्र में व्याकरणगत रहस्यवाद मानते हुए “रश्मि” को पुलिड.ग “सजज्ञा" 
के रूप में स्वीकार करते हैं, जिसे स्त्रीलिड.ग के रूप में प्रस्तुत किया गया है ।> वस्तुतः इस मन्त्र 
में गूढ़ आध्यात्मिकता के दर्शन होते हैं । संसार में जो लिड.ग की दृष्टि से देखने में स्त्री प्रतीत होती 
है, वह ज्ञानियों की दृष्टि में स्‍त्री न होकर पुरुष ही है, क्योंकि उसमें भी वही आत्मतत्त्व है, जो 
पुरुष में है | मन्त्र सड़-ख्या चार में अस्थिहीन स्त्रीतत्त्व [मातृतत्त्व|ं को अस्थिमान्‌ पुरुष तत्त्व का 
धारक कहा गया है | क्स्तुतः विराट के रूप में जो महद्योरि या गातृतत्त्व है, उसके कुक्षि में पुरुष 
गर्भित है । प्रकृति के भौतिक रूप को देखने वाली भौतिक आँख दे उस मूल प्राणात्मक बीज को 


असल. अमन». आस५+43९७५ सजा. पलड2भ8ा.अकमननलल सामने अमाकाकसछ कक पबक+ पन-अन+लया उामसाजलएनछआ कममथ-+० "लतफलमानम 'ुकमनःम«» "मरवाप#पाफाक "ससासमाक ४०० अामषका कलालानवाकाक “िशफअकम कमी. 'अनन्‍्यकान धवन वनल्‍नाया आकमामाक 


33 ऋग्वेद 4.464 .6 पर सायणभाष्य. 

2 पुंवदन्‍्धश्च योषिच्च ब्रह्मविद्याधिकारिणौ । 
श्रद्धिनों ब्रह्मवित्पुत्रो गुरु: स्यात्पितरं प्रति ।। 
द्रष्टव्य ऋग्वेद .64.46 पर आत्मानन्द का सम्पूर्ण भाष्य, क्‍ 

3. पएफ्ाईं5 45 3 976०७ ०7 वृष्चाब्र्यटव) गरएच7ट4ड: एक्छाएओ |, 3 
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ऋग्वेद .464.46 पर विल्सन की टिप्पषी,. 


मा 


नहीं देखा जा सकता । यह तात्त्विक भेद भी ज्ञानी ही जान सकता है । इस प्रकार का ज्ञानी, ज्ञान 
. की दृष्टि से अपने पिता का भी पिता होता है । 


अठारहवें मन्त्र में "पर" से नीचे तथा "अवर" से ऊपर स्थित इस जगतु के पिता के बारे 
में जिज्ञासा की गई है । इसमें दिव्य मन की उत्पत्ति के बारे में भी पूछा गया है । सायण ने "पर' 
का अर्थ - अदित्य तथा "अवर" का - अग्नि करते हुए इन दोनों के ज्ञान को गृढ़ बताया है |: 
तात्पर्य यह है कि अग्नि और अदित्य में कोई भेद नहीं है । दोनों की मात्र दो पञज्ज्ञाएँ हैं । 
आत्मानन्द "पर" को "परमात्मा" तथा "अवर" को "जीवात्मा" का वाचक मानते हैं ।2 वस्तुतः द्युलोक 
"पर" तथा यह पृथिवीलोक "अवर” है । यदि "पितरम्‌" का अन्वय दोनों के साथ किया जाए, तो सूर्य 
तथा अग्नि - ये दोनों क्रमशः द्युलोक तथा पृथिवी के पिता - पालक के रूप में प्रतिष्ठित हो जाते 
हैं । इन दोनों तत्त्वों के अतिरिक्त मनस्तत्त्व भी अत्यन्त गूढ़ है । इसीलिए ऋषि ने अपने को कवि 
के रूप में ख्यापित करने वाले तत्त्वज्ञ से इन तीनों तत्त्वों - आदित्य, अग्नि तथा मनस्‌ के बारे में 
पूछा है। साधारण व्यक्ति इस तत्त्वत्रयी का निरुपष करने में समर्थ नहीं हो सकता । मन्‍्त्रस्थ 





"पितरम्‌" पद को मात्र "अस्य" के साथ जोड़कर इसका अर्थ - "इ्युलोक से नीचे तथा पृथिवी से ऊपर 
स्थित इस जगत के पिता को जो जानता है” किया जा सकता है । ऐसी स्थिति में मन्त्र का पूर्वार्द्ध 
परमात्मजिज्ञासापरक हो जाएगा । तब मन्त्र के ज्ञेय तत्त्व "परमात्मा" तथा "मनस्‌" हो जाएंगे । 
आध्यात्मिक दृष्टि से परमात्मा का ज्ञान प्राप्त करना श्रेय है तथा इसी प्रकार भौतिक दृष्टि से 
मनस्तत्त्व को भी जानना आवश्यक है, क्योंकि संसार में अनेक प्रकार के सम्बन्धदि का आधायक 
मनस्‌ ही है । जो व्यक्ति इन दोनों तत्त्वों को भलीभोंति जानता है, वही "कवि" |तत्त्वज्ञाँ कहलाने 
तथा उपदेश करने का अधिकारी हो सकता है । 


उनन्‍नीसवें मन्त्र में ऋषि ने तत्त्वज्ञों द्वारा निकटस्थ को दूरस्थ एवं दूरुथ को निकटस्थ बताए 








4... द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.464.48 पर सायफ्भाष्य, 





2... द्र॒ष्टव्य, वही, आत्मानन्द' 


करे 


ये रश्मियाँ सूद तथा सोम के चक्र में लगी हुई हैं तथा उसके परिभ्रमण के कारण नीचे और ऊपर 
आती-जाती रहती हैं ।* वेड.कटमाधव ने भी रश्मि का ही अर्थ लिया है । उनके अनुसार इन्द्र 
आदित्य का वाचक है तथा आदित्य और चन्द्रमा अलातचक्र के समान एक दूसरे को अपने-अपने तेज 
से पूर्ष करते हुए परिवर्तित होते रहते हैं तथा संसार को धारण किये हुए हैं ।2 इस प्रकार इन्द्र एवं 
सोम के तेजोमण्डल द्वारा ही यह संसार धृत है । वस्तुतः कालचक्र सदैव चलता रहता है, जिसके 
जिसे 
पहले हम दूरस्थ कहते हैं, वह पार्श्वस्थ हो जाती है । यह कालकृत परिवर्तन ही है । मन्त्र में 
इन्द्र पुरुष तथा सोम स्त्री का प्रतीक है । इन्हीं दोनों के तेजोमण्डल के परस्पर सम्पर्क से इस सृष्टि 


कारण जिस वस्तु को हम पहले पारश्वत््थ कहते हैं वह अगले क्षप में दूरस्थ हो जाती है तथा 








का क्रम चलता रहता है । इसी क्रम के कारण वस्तुओं में हुए परिवर्तन को तत्त्वज्ञ लोग उद्घाटित 
करते हैं । 


!8 “गो” तथा "वत्स" की अवधारणा :- ऋषि ने सूक्त में अनेकत्र "गो" तथा "वत्स'" 
का प्रतीकात्मक प्रयोग किया है |“ प्रथमतः: "गो" शब्द का प्रयोग तीसरे मन्त्र में “वाषी”" के अर्थ में 
किया गया है । सातवें मन्त्र में यह "रश्मि" का वाचक है । नवें मन्त्र में "गो" तथा “वत्स' का 
प्रयोग “माता” एवं "पुत्र के रूप में किया गया है । इन दोनों का रहस्यात्मक स्वरूप हमें सूक्‍त के 
सत्रहवें मन्त्र में दृष्टिगोचर होता है | वहाँ बताया गया है कि "गौ", "पर" से नीचे तथा "अवर" से 
ऊपर अपने पैर से "वत्स" को धारण करती हुई ऊपर स्थित हो गई । उसका गन्तव्य ज्ञात नहीं है 
तथा वह कहाँ चली गई, यह भी अज्ञात है । वह कहीं अपने "वत्स' को उत्पन्न करती है, किन्तु 
वह स्थान भी अज्ञात है । सायण ने प्रथमतः तो "आहुति" को "गो" तथा "अग्नि" को "वत्स" मानकर 
व्याख्या की है, किन्तु आगे वैकल्पिक रूप से उन्होंने "गो" को "रश्मिछपा" तथा “वत्स' को वत्स 
त्य 





के समान रक्षपीय यजमान के रूप में स्वीकार किया है । वह वत्ससदृश यजमान को लेकर आवि 


७७/७७/७७७४ «00७०१ आल आला 


४ ये सूर्यसोमयोश्चक्रे वर्तमाना रश्मयो ग्रहदयश्च तत्परिभ्रमणव्शेन. . . . . 





तानेव ऊध्वीनाहु: कालविद: । ऋग्वेद 4.464.49 पर सायणभाष्य, 
2 आदित्यचन्द्रमसावलातचक्रवदितरेतरं तेजोभिरापूरयन्तौ परिवर्तेते तेजोभिर्जगद्धारयन्ताविति 


वही, वेड.कटमाधवभाष्य 





288 द्रष्टन्य 4.464 .3, 7, 9, 26, 27, 28, 29 तथा 40 
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के पास चली जाती है तथा इन्द्रादि लोकों में प्रसव करती है, सर्वत्र नहीं । वेड.कटमाघव भी "गो" 
को "रश्मि" के रूप में ही स्वीकार करते हैं । उन्होंने "अर्धम्‌" पद का दो बार अन्वय करते हुए 
रश्मि को, दिन को प्रकाशित करने वाली तथा रात्रि का अतिक्रमण करने वाली कहा है । उनके 
अनुसार "वत्स" आदित्य है ।“ ग्रिफिथ ने "उषा" को "गौ" तथ। जूर्य को “वत्स' माता है । उन्होंने 
"यूथ" शब्द का अर्थ - दृश्यमान जगत किया है ।2 





वस्तुत: यहाँ “गो” को ज्ञानस्वरूपा "रश्मि" तथा "वत्स' को उन किरणों से यजमान के 
हृदय में उत्पन्न होने वाले प्रकाशस्वरूप "'ज्ञान' के रूप में मानना उचित प्रतीत होता है । वह 
ज्ञानस्वरूपा “रश्मि" अपने द्वारा सद्यः जायमान प्रकाशस्वरूप "वत्स' को अपने उच्च तथा निम्न - 


दोनों स्वरूपों से पुष्ट करती है । उसके दो स्वरूप ज्ञान एवं अज्ञान ही हो सकते हैं । यजमान में 






४०५ 


उत्पन्न हुए ज्ञान रूपी “वत्स" को ज्ञान तथा अज्ञान दोनों ही पुष्ट करते हैं । अधः:स्थित लोक 
अर्थात्‌ पृथ्वी अज्ञान का प्रतीक है एवं ऊर्ध्वस्थित "दुलोक' ज्ञान का । रश्मिख्पी "गौ" इन्हीं दोनों के 
मध्य "वत्स' को धारण करती है । उसका उर्ध्वगमन “ऋत" की ओर या सूर्यलेक की ओर माना जा 
सकता है । वही पराध है तथा मन, प्राण एवं शरीर से युक्त पृथिवीलोक अवरार्ध है । यह अज्ञान का 
प्रतीक है । "गो" परार्ध में जाकर ही "वत्स" को जन्म देती है, अवरार्थ में नहीं, क्यो 
अज्ञानस्वरूप है । तथ्य यह है कि यजमान के हृदय में ज्ञानोदय तभी होगा, जब वह आध्यात्मिक रूप 
से भौतिक प्रपञ्च से परे हो जाएगा । 





_सलन्‍सकल हवापवनोकः पारस. >पाजयमज आतललवकया परकमाट+न.नपाहपारक,.. 3८४ >ातविफ पक कमान. . रमभानकलार- .(एनककनका+. पालना शमजभाकावल। पकरपननापत 'ककनकपन्ता लाप्मनभस,. फसानननोन 'यकककाओओीी ५३०>0५+०० नाना, फतवा सवा ०+कनत की क्‍ममज>न्‍क 


!. अब्राग्नौ हूयमानहविर्गोरूपेण स्तूयते । वत्सं वत्सस्थानीयमरिनम ।.... . यद्वा आदित्य- 
रश्मिसमूह एव गोरूपेष स्तूयते ।. . . . . वत्सं वत्सवद्रक्षपीयं यजमानम्‌ . . . . . 7 आ आ 


ऋग्वेद 4.464.7 पर सायणभाष्य, 


2. सा च गौ: कञ्चिदर्धम्‌ अहराख्यम्‌ अज्चन्ती रात्र्याख्यम्‌ कम्‌ चितु अर्धम्‌ अतीत्य प्रादुर भत 





वही, वेड.कटमाधव-भाष्य 
3. छड्ााव5 06% ऐवथचा7 शव) ४4+567 92९छछला ग€वएछ७ा) बाते ४8:८१, 

०वगःटएउ7)4व ७70ै) 6४ 6 एएप्ाव 5पा वैेश्ट 05#5एागगपए गे 

गृपफ३ 85 #छपत 6+ ट5६5६5]76 ६ "८ 0७१5779]6 छ०४:३30 . हे 


ना ही, ग्रिफिथ की टिप्पणी 
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छब्बीसवें मन्त्र में ऋषि ने शोभन दूध वाली गाय का आवाहन करते हुए कुशल दोग्धा से 
उसे दुहने के लिए कहा है । उसने सविता से श्रेष्ठ दूध प्रेरित करमे की याचना की है, क्योंकि "घर्म' 
अभितज्त हो गया है | सायष ने "गोधुक्‌" का अर्थ - "गोदोग्घा" अर्थ्वर्यु तथा सविता का - सबका 
ज्ञाता परमेश्वर किया है | वे "सवम्‌" का अर्थ - सोमयाग या क्षीर करते हैं । उन्होंने एक वैकल्पिक 
अर्थ प्रस्तुत करते हुए धेनु को "मेघ", दुग्ध को "वृष्टि" तथा दोग्धा को ' वायु" या "आदित्य" के रूप 
में स्वीकार किया है । वेड-कटमाधव ने प्रस्तुत मन्त्र में गोरूपा माध्यमिक वाक की स्तुति का उपपादन 


किया है ।” आत्मानन्द धेनु का अर्थ - अध्यात्मपरा श्रुति अथवा उपनिषद्‌, "सुहस्त:" का - 








सुखहस्त: सुखकर: अर्थात्‌ शइ.कराचार्य और "सवम्‌" का अर्थ - "जन्म" करते हैं ।> तात्त्विक दृष्टि 
से विचार करने पर आत्मानन्द का अर्थ सड.गत नहीं प्रतीत होता, क्योंकि दीर्घतमा के काल तक न 
तो उपनिषदों की रचना को स्वीकार किया जा सकता है और न शडइ-कराचार्य के अविर्भाव को । 
ग्रिफिथ ने प्रकृत मन्त्र तथा आगामी दो मन्त्रों |37 तथा 38] में "गो" को यज्ञ-निष्पादनार्थ दुग्ध प्रदान 
करने वाली गाय के रूप में स्वीकार किया है ।* सातवलेकर जी ने मन्त्र के प्रतीक को स्पष्ट करते 
हुए धेनु को कामधेनु गाय के रूप में प्रतिष्ठित करते हुए उसे महा प्रकृति माना है । इसका वत्स 
प्राफरप सूर्य है और यह संसार उस गाय रूपी प्रकृति का दूध है । इस दूध को वहीं दुह सकता है 
जो ज्ञानी है, अर्थात्‌ ज्ञानी ही इस प्रकृति और संसार की वास्टविकता को जान सकता है । सविता यह 
मन और प्राण है, यह प्राण घरीर में जीवनन#-रस का सञ्चार करता है । यह शरीर एक भटटी है, 
जो सदा तपती रंहती है और इसमें प्राण के द्वारा उत्पन्न जीवन-रस पकता रहता है ।“ प्रस्तुत स्थल 
पर सातवलेकर जी की व्याख्या सबसे अधिक सड्‌.गत प्रतीत होती है । 


(था ७]०५यााता, क/भारमदतकक पाता नस ओमान, 'पारभाणतरोा+ +सकाककथ७+ २७6७७. भरकाफायाताह भरा शेनइाा2क मी ग१०मकााई। ,्ाभाा॥४७ ाका+का) कजरादाार अयपकलमपमा वीपानयााएशा जापाकाउायाक 3+४३))४व३७ >अमकमममभाा ॥्मा०ा०मक। धामापवापब७» उफांपछक- :80990930७/ फमामपकक, 


. द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.464 .26 पर सायणभाष्य . 

9, ३६०: दोष्व्य यक वही, वेड.कटमाधव-भाष्य . 

3. वही, आत्मानन्द-भाष्य, 

4. 7१७ प्र+20॥ “- (०थ 37 ८75 बाते ७ पच0 £027/09७77प५ छणप्वाट35 
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सत्ताईसवें मन्त्र में "गो" को वसुओं की स्वामिनी, मन से "वत्स" को चाहने वाली, 
: हिंडूकार करने वाली तथा "अध्त्या" बताते हुए उसे अश्विनों के लिए दूध निकालने को कहा गया है। 
अन्ततः: महान्‌ सौभाग्य के लिए उसकी वृद्धि की कामना की गई है । सायण ने इस मन्त्र में भी 
अध्न्या गौ को मेघरूपा माना है | वह वृष्टि करने के लिए गरजती है और बसुओं अर्थात्‌ गो, सस्य 
इत्यादि धनों की पालिका है । यह लोक ही उसका वत्स है, जिसे मन से चाहती हुई वह आती है। 


उन्होंने "अश्विन" का अथ - स्थावर तथा जड़.गम अथवा वायु और आदित्य से लिया है ।! आत्मानन्द 





ने यहाँ भी "वसुपत्नी" का अर्थ - ब्रह्मविद्या करते हुए उसी का सम्यक्‌ उपपादन किया है ।“ 
सातवलेकर जी ने गाय को मन, प्राण, अपान और पज्चभूत रूपी आठ वसुओं का पालन करने वाली 
बताते हुए उसे सारे संसार की पालिका कहा है ।2 


वस्तुत: प्रकृत मन्त्र में "गो' को रश्मि के खूप में ग्रहण करना चाहिए । संसार का सारा 
उत्कर्ष उन रश्मियों में ही निहित है । वे "वत्स' के समान इसे चाहती हैं । सत्हवें मन्त्र के 
प्रतिपादन के समान ये रश्मियाँ भी ज्ञानस्वरूपा हैं । इनका लाभ ले लेने के पश्चात्‌ व्यक्ति आप्तकाम 
हो जाता है । अश्विनों के लिए दूध निकालने का तात्पर्य उनके विषय में ज्ञान प्राप्त करना हो 
सकता है । इस ज्ञानात्मक रश्मिर्पा गो के सौभाग्य की वृद्धि की कामना करने का तात्पर्य ज्ञान की 
प्रशंसा करना है । ज्ञान स्वयं आलोकित होते हुए ज्ञानी को भी आलोकित करता है । 


अट्ठाइसवें मन्त्र में रम्भाती हुई गौ द्वारा आँखें बन्द किये हुए बछड़े का सिर चाटने की 
बात कही गई है । वह बछड़े को अपने गरम थनों के पास ले जाती है तथा रम्भाते हुए उसे दूध 
पिलाती जाती है । सायण ने यहाँ भी "गौ" को मेघरूपा मानते हुए लोकरूपी वत्स के जल द्वारा 
सिज्चन की बात कही है । आत्मानन्द ने इस मन्त्र में ब्रह्मविद्या की प्रवृत्तियों का प्रतिष 








4. द्रष्टव्य - ऋग्वेद .464 .27 पर सायफभाष्य 
2... वही, आत्मानन्द-भाष्य. 

3. वही, सातवलेकंर जी का सुबोध भाष्य, पृष्ठ 438 
4... वही, .464.28 पर सायपभाष्य 


5. वही, आत्मानन्दभाष्य 
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प्रकृत स्थल पर "गो" तथा "वत्स" के स्वाभाविक मिलन का यथार्थ निरूपण किया गया है 

बछड़े को देखकर गाय का रम्भाना नितान्त स्वाभाविक है । वह शीघ्र ही बछड़े को चाटने लगती है 
तथा अपने थन को उसकी तरफ दूध पिलाने के लिए कर देती है । दूध पिलाते समय भी वह 
हुड-कार प्रकट करती रहती है । मन्त्रस्थ "मिषन्तम्‌ु" पद का अर्थ - आँखें खेले हुए करना उचित 
है, यद्यपि सायण तथा सातवलेकर जी ने इसका अर्थ - आँखें बन्द किये हुए किया है । ज्ञान प्राप्त 
करते समय ज्ञानी का उनमीलिताक्ष होना परमावश्यक है । लोक में भी उनमीलिताक्ष वत्स को देखकर 
ही गो का रम्भाना उपपन्न है । "गो अपने हृदय के उल्लास से वत्स के सिर को संंधती है, 
जिससे वह भी रम्भाने लगे । इस वर्षन को मूल प्रकृति तथा उसके विश्वरूपी बछड़े के साथ भी 
सम्बद्ध किया जा सकता है । दोनों एक-दूसरे के प्रति हार्दिक उल्लास से ओतप्रोत हैं । यही विश्व 
का हार्दिक या प्राणमय जीवन है । सूक्‍त के नवम मन्त्र में "गो" को देखकर बछड़े के रम्भाने की बात 
भी कही गई है । वह वत्स रम्भाने के बाद अपनी माँ का अनुगमन करते हुए तीन योजनों में विश्व 
के सभी रूपों को देख लिया । मन, प्राण और पञ्चभूत ही विश्वरूप है | इनके अतिरिक्त इस विश्व 
में कुछ भी नहीं है । "वत्स' का "गो" के साथ तीन योजन तक चलना इन तीनों रूपों के दर्शन 
अर्थात्‌ वास्तविक ज्ञान के लिए आवश्यक है । प्रत्येक योजन की यात्रा में एक-एक रूप का दर्शन 
हो सकता है | यह सम्पूर्ण विश्व इन्हीं तीन रूपों की समष्टि है । प्रत्णेक शरीर में ये ही तीन रूप 
हैं । सर्वप्रथम स्थूल पञ्चभूतों से बना शरीर, पुनः उसके अन्दर रहने बाह्य सूक्ष्म प्राषतत्त्व तथा प्राष 
से भी सूक्ष्म उसे सञ्चालित करने वाला मनस्तत्त्व है । 


सूक्‍त के उन्तीसवें मन्त्र में "गौ" के आच्छादक तत्त्व द्वारा शब्द करने की बात कही गई 
है । वह गौ अपने आश्रय में स्थित होकर ज्ञान द्वारा मनुष्यों को निम्न कर देती है । चमकती हुई 





वह अपने रूप को. प्रकट करती है | सायण ने आच्छादक तत्त्व को "वत्स' मानते हुए गौ द्वारा 
मनुष्यों को निम्नस्थ करने को, मनुष्यों की अपेक्षा उसे अधिक स्नेह प्रकट करने वाली के रूप में 
उपपन्‍न किया है । उन्होंने वैकल्पिक रूप से माध्यमिका वाक्‌ के रूप में भी "गाय" को माना है । हम 





सहरानाककाा समअममभक ॥रमाआ७७॥ ६७५०४म-७। १३७१० आभाधारा७, चायाााामम? नराक॥- पलोमराशलाका नायर) भाशकामताः अ्ोगियाक आंमशाकाका' #०१०नभहजः आ्मवायाा, 'महकाकंबभा रमेकमाक ममााभात विामाकाजस रन आरशशकाककर- 22मध्ाकेना ॥कभायताओ समवभाजाका जाम 





बा ऋग्वेद 4.464. 28 पर सायणभाष्य तथा सातवलेकर जी का सुबोध भाष्य, पृष्ठ 439. 





2. द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.464 .29 पर सायफभाष्य. 
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ग्रिफिथ के अनुसार यहाँ "सः" का अर्थ - गरजने वाला बादल तथा "गै” का - मेघ है |: 
सातवलेकर जी "गौ" को रश्गिवाचक मातते हा कहते हैं -- "ना: शब्द करते हुए आते हैं और 
सूर्य-किरणों को ढेंक लेते हैं, तब उन बांदरों में स्थित बिजली »जर्त। है । जब वह पानी बरसाती 
है, तब मनुष्य उत्पन्न होते हैं [जल रो अन्न, अन्न से वीर्य और ्श से पुरुष उत्पन्न होते हैं॥ 
पानी बरसने लगता है, तब उसका रूप और प्रकाशमान हो जाता है ।"“ प्रकृत स्थल पर खातबलेकर 
जी की दृष्टि को उचित कहा जा सकता है । वस्तुतः सूर्य की किरणें ही प्रकारान्तर से जल प्रदान 
करती हैं । बादल घिर जाने से ये रश्मियों तिरोहित होकर अपने आश्रय में स्थित हो जाती हैं । मन्त्र 
का मूल तत्त्व यह है कि यद्यपि गाय अपने वत्स द्वारा आच्छादित हो जाती है, तथापि उसका 
आच्छादन वास्तविक नहीं है, वह तो और उन्नत स्थान में स्थित हो जाती है । फिर गौ और वत्स 
दोनों मिलकर शब्द करने लगते हैं । वह मनुष्यों की सीमा से परे प्रकाशस्वरूप होकर अपना सुन्दर 


रूप दिखाती है | सुन्दर रूप दिखाने का तात्पर्य अन्धकार हटाने से है । इस तथ्य को उषा द्वारा 





सूर्य को प्रकट करने के रूप में भी प्रस्तुत किया जा सकता है । वह उषा ही जगत का अन्धकार 
तिरोहित करके सूर्य के रूप में अपना सुन्दर रूप प्रकट करती है । 


सूक्त का चालीसवाँ मन्त्र भी "गाय" से ही सम्बद्ध है । इरमें अहननशीला गाय को "यव'" 
का भक्षण करके धनवती या सौभाग्यवती होने की कामना की गई है । इसी से यजमान भी प्रसन्न या 
धनवान हो सकते हैं । पुनश्च गाय से तृष का भोजन करके शुद्ध जल पीकर विचरण करने की 
प्राथना की गई .है । आत्मानन्द ने यहाँ "गौ" को बुद्धि का प्रतीक मानते हुए उससे ब्रह्मरस का 


आस्वादन करना उप्रपन्न किया है ।> वेड़.कटमाधव ने इसे "वाकु” माना है |” वस्तुत: प्रसड.गानुसार 





यहाँ "गौ" का वाकृपरक अर्थ ही करना चाहिए । वापी रूपी धन से धनवान्‌ होने पर ही व्यक्ति 


4. घ_& 23750 ४: 7£#05%४०१ए एव्डयुबाएव4५ ९ ए९:50747460 8६0फ॥- 
0]0050. ९ 0०0थ 7९४९७ ३8 पएावे०००६४९०११७४७ 8 ०)00० . 


ग्रिफिथ की टिप्पपी,.. 





ऋग्वेद .464.29 पर ग्रि 








2 सातवलेकर - ऋग्वेद का सुबोध भाष्य, पृष्ठ 439 
3. द्रष्टब्य - ऋग्वेद 4.464 .40 पर आत्मानन्द-भाष्य 
4... द सर्वस्या एव वाच मम ४ _वागित्यव तम्‌ । वही, वेड.कटमाधव-- हा 


454 


अक्षुण्ण रूप से धनी हो सकता है । वाणी को जानने का तात्पर्य उसके रहस्य को जानना है । ऐसी 
स्थिति में ज्ञाता, ज्ैय और ज्ञान - तीनों एक हो जाएँगे तथा उनकी एकात्मक अचल प्रतिष्ठा हो 
जाएगी। इस प्रकार प्रस्तुत मन्त्र को भी ऊपर वाले मन्त्रों की शुड़.खत्य में ही जोड़ते हुए "गो' को 
ज्ञानस्वरूपा रश्मियों के रूप में भी प्रतिपादित किया जा सकता है । 


ऊपर विवेचित मन्त्रों के आधार पर यह कहा जा सकता है कि ऋषि ने "गो" तथा "वत्स" 
का प्रतीकात्मक प्रयोग करते हुए उन्हें गूढ़ अर्थों में प्रयुक्त किया है । तात्त्विक दृष्टि से "गो" 
: ज्ञानस्वरूप रश्मि है, तथा "वत्स' यह दृश्यमान जगतु 


[9 ढ“सुपर्ए" तत्त्व :- प्रस्तुत सूक्त के गृढ़ तत्त्वों में "सुपर्ष" का महत्त्वपूर्ण स्थान 
है । क्रषि ने 20, 24 तथा 22 वें मन्त्र में इसका सम्यक्‌ निरूपण किया है । सड.केत के रूप में 
यह सन्दभ 47 वें तथा 52 वें मन्त्र में भी आया है | छियालीसवें गन्त्र में तो यह देवैक्य का 
आधायक है । बीसवें मन्त्र में दो सुन्दर पड़.खों वाले, समान योग वाले, मित्रभाव से अभिभूत पक्षियों 
को एक ही वृक्ष पर आरूढ़ बताया गया है । उनमें से एक मीठे फल का भक्षण करता है तथा दूसरा 
मात्र देखता है या प्रकाशित होता है । सायण ने इस मन्त्र में दो लौकिक पक्षियों के माध्यम से 
जीवात्मा तथा परमात्मा की स्तुति का उपपादन किया है । सुपर्पस्थानीय वे-द्षेत्रज्ष तथा परमात्मा 
"सयुज" अर्थात्‌ समान योग वाले इसलिए हैं कि उनका सम्बन्ध तादात्म्य लक्षण वाला है, अतः वे. 
दोनों एक ही स्वरूप वाले हैं । "समानख्यान” होने के कारण वे सखा हैं । उनमें दृष्टान्त- 
दाष्टान्तिकभाव नहीं है, अपितु जैसा ख्यान या स्फुरण परमात्मा का है, वहीं जीवात्मा का भी है । 
इसीलिए वे सखा अर्थात्‌ एकरूप प्रकाश वाले हैं । दोनों का आश्रय एक ही वृक्ष-देह है । इनमें से 
जीवात्मा पिप्पल के रूप में अपने कर्मों, के स्वादिष्ट फल का भोग कर रहा है, किन्तु आप्तकाम 
दर्शन की 





परमात्मा मात्र वहाँ साक्षिभाव से अवेक्षण कर रहा है | यहाँ सायण स्पष्टतः वेदान्त 


ैवलमम»कक,. चादर, "फरार. अपनामअालक 'परशकाममकाज "रषयामोलिमगका' सरधास्‍ाला २ा४धथमकामा ९५3:,8४68, /3240.#:..ताा++३७+#. पलममाकाक पामाारयभकाक,.. याद. पग९/३3:0/ "मकान “माय०कता,. साकार, .2७3++मा+. केक. स्‍नम।.. ८प+म+मल 3. मम. वर थकमाह 


4. अत्र लौकिकपक्षिद्वयदृष्टान्तेन जीवपरमात्मानौ स्तूयेते।. ..... द्रौ सुपण॑स्थ क्षेत्रजञ 
परमात्मानौ समानयोगौ योगो नाम सम्बन्ध: । स च तादात्म्यलक्षण: ।..... यादृशं ख्यान 
: स्फुरणं परमात्मनः तदेव ख्यानमितरस्यापि जीवात्मन इति सखायवित्युच्यते ।. . ... वृश्च्यत 
इति वृक्षो देहः । स चोभयो: समान एक एवं । तयोरन्यो जीवात्मा पिप्पलं कर्मफलं 
त्ति भुडक्ते ।..... अन्य: परमात्मा अनश्नन्नाप्तकामत्वेनाभुड्जान: ।. ..... 
न्यध्यस्तं जगत साक्षित्वेनेक्षते । कक क्‍ 
ऋग्वेद .64.20 पर सायपभाष्य 
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उत्पत्ति की ओर सड्‌-केत करते हुए दृष्टिगत होते हैं । आत्मानन्द ने भी प्रस्तुत ऋचा में जीव तथा 
परमात्मा का ही उपपादन स्वीकार किया है | सातवलेकर जी भी इन्हीं विद्वानों का अनुगमन करते 
हैं |“ वेड.कटमाधव ने दो पक्षियों के रूप में आदित्य और सोम को स्वीकार किया है । उन्होंने 
संवत्सर को ही वृक्ष मानते हुए अदित्य या इन्द्र को फल का भोक्‍ता तथा सोम को द्रष्टा के रूप में 
स्वीकार किया है । 


इक्कीसवें मन्त्र में यह बताया गया है कि सुन्दर पड़.खों जले पक्षी उस वृक्ष पर बैठकर 
अपने ज्ञान से अमृत के भाग की स्तुति करते हैं । सम्पूर्ण विश्व के स्वामी तथा पालक बुद्धिमान 


परमात्मा द्वारा ऋषि में प्रवेश करने की बात भी की गई है । सायण ने मन्त्र की आधिदैविक व्याख्या 





करते हुए “सुपर्णा:" का अर्थ - रश्मियाँ तथा "अमृत" का - "उदक" किया है । उन्होंने आध्यात्मिक 
पक्ष में "सुपर्ण” का अर्थ - अपने-अपने विषयों का ग्रहण करने में कुशल चक्षु आदि इन्द्रियाँ तथा अमृत 
का - “विषयावच्छिन्न चैतन्य" किया है । वे "विदथा" का अर्थ - वेदन - "'वृत्त्यवच्छिन्नचैतन्य 
द्वारा' करते हैं । मन्त्र के अन्तिम पाद की व्याख्या करते हुए उनका मन्तव्य है कि पहले अज्ञान 
की स्थिति में मैं "मुझसे अन्य कोई ईश्वर है" इस तथ्य को न जानते हुए आगे चलकर यह जान 
लिया कि सत्यज्ञानादि लक्षण वाला कोई सर्वज्ञ, सर्वेश्वर है । (बे में गुरु तथा शास्त्रों के द्वारा यह 
जानकर कि वह ईश्वर मैं ही हूँ, मैं परिपूर्ष परमात्मा हो गया ।* आत्मनन्द सुपर्ण को मोक्षपक्षीय 
जीव तथा अमृत को सुखरूप ब्रह्म मानते हुए आध्यात्मिक व्याख्या प्रस्तुत करते हैं ।? 


अकसर. वररनबामा. समन. सवाल... हमला. नमक. ल्‍लनकसर". सकता... 2नपाजकापान. डककउतयनथ+. पाक, “३... भमाभात+, नमा४म.ल्‍वक सनक. कक. नमानाम कमकनम+ पाया अमल अनवपावकता पपफमाकानन वहनभम«नती,.पमममा७ 3. पल: “राव 


.. ऋग्वेद - 4.464.20 पर आत्मानन्द-भाष्य . 

2. वही, सातवलेकर जी का सुबोध भाष्य, पृष्ठ 436. 

3. द्वौ सुपतनौ आदित्यश्च सोमश्च सह. . .एक॑ वृक्ष संवत्सरम्‌ . . .। वहीं, बेड.कटमाधवभाष्य . 
4. सुपर्णा: शोभनगमना रश्मयः:। अमृतस्य उदकस्य। . . . सु मन- 








-कुशलानीन्द्रियाणि चक्षुरादीनि. . . . अत्र विषयावच्छिन्न॑ चैतन्यममृतमित्युच्यते ।. . . . 






. बेदनेन वृत्त्यवच्छिन्नचैतन्येन। . . . - अपरिपक्वमना अहं पूर्वमज्ञानदशायां मदन्य ईश्वर पका न्‍्य 
-विद्वान॒ ततः परमस्ति कश्चितृ सर्वज्ञ: सर्वेश्वर: सत्यज्ञानादिलक्षण 





गुरुशास्त्राभ्यां स एवाहमस्मीति नमी ग्रीति मत्वा. . . . 
ऋग्वेद 4.464.24 पर ह सायणभाष्य 
5. सुपर्णा मोक्षपक्षीया जीवा 
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सूक्त के बाईसवें मन्त्र में प्रतिपादित किया गया है कि विश्व के ऊपर जिस वृक्ष पर मधु 
का भक्षण करने वाले पक्षी निवास करते हैं तथा उत्पत्ति भी करते हैं, उसके ऊपरी भाग में स्वादिष्ट 
फल हैं । जो पिता को नहीं जानता है, वह उस मीठे फल को नहीं प्राप्त कर सकता । वेड.कट 
माधव ने इस मन्त्र में "वृक्ष" को आदित्य तथा "सुपर्ष” को रश्मियाँ माना है ।। सायण ने. यहाँ 
आधिदैविक रूप से "आदित्य" की तथा आध्यात्मिक रूप से "आत्मा" की प्रशंसा स्वीकार की है 
आध्यात्मिक अर्थ, के अनुसार जिस परमात्मा रूपी वृक्ष पर शोभनगमना इन्द्रियोँ ज्ञान का भक्षण करने 
वाली हैं, प्रबोध होने पर वे पुनः वहीं अपने-अपने विषयों को प्राप्त कर लेती हैं । उस परमात्मा के 
संसार से उद्धार कराने वाले स्वादिष्ट ज्ञानखपी पिप्पल फल को "अग्ने" अर्थात्‌ स्वरूप का ज्ञान हो 





जाने के पश्चात्‌ प्राप्त किया जा सकता है । अतः जो "आत्मा" को जानता है, वहीं मोक्षफल प्राप्त 


त किया गया 





करता है |“ आत्मानन्द के अनुसार इस मन्त्र में लिड-गशरीर का ही भोकतृत्व प्रतिपावि 
है ।> वेडू.कटमाधव आधिदैविक अर्थ ही प्रकट करते हैं ।। सातवलेकर जी "मध्वद: सुपर्पा:" का 
अर्थ - प्राणरस को पीने वाले पक्षी - जीवात्माएँ करते हैं । उनके अनुसार जब आत्माएँ शरीर के 
साथ संयुक्त होती हैं, तब वे जीवात्माएँ बनकर प्राणरूुपी मधुर रस का पान करती हैं, |प्राणो वै मधु - 
प्राण ही मधु है - शतपथब्राह्मप 44.4.3.30| इस संसार वृक्ष में सबसे ऊपर मीठे-मीठे फल लगे 
हुए हैं, जो इस संसार में सर्वश्रेष्ठ बनता है, वही उन मीठे फलों को खा सकता है, पर जो उस 
सर्वपालक परमात्मा को नहीं जानता, वह उन फलों को नहीं पा सकता । परमात्मा को जाने बिना 
श्रेष्ठ बनना और. श्रेष्ठ बने बिना उन मीठे फलों को पा सकना असम्भव है । 


अिशललकाजतन थवमतााभन्‍कत. स्वामी. सह. पास. वनयपम+. फसककबाआ. +अवामजान दा. जाउकाकान,. विमान. वजन फरार. .ममशरमपकान “हक, एक, परन्‍था०... मन, "डक. अपातअक . व वमषण..भसताफकड&वन "वपनपन .भाफाना॥. पकनकअअन). कारन 


गा अस्मिन्‌ आदित्यवृक्षे. . . . . । ऋग्वेद 4.464.22 पर वेड.कटमाधव-भाष्य . 








2. अत्र. . . . अधिदैवमादित्यमध्यात्ममात्मानं च प्रशंसति। सुपर्णा: शोभनगमनानीन्द्रियाषि मध्वदो 
मधुनो ज्ञानस्यात्तृषि ।. . . . . प्रबोधकाले अधि विश्वे विश्वस्योपरि सुवते. . . .स्वस्वविष 
ज्ञानमम्‌ ।. .- . -तत्फलमग्रे स्वरूपज्ञानोत्तरकालमाहु: । 

. ऋग्वेद .64 22 पर सायफभाष्य,... 

3. द्रष्टव्य, वही, आत्मानन्दभाष्य. 






5. वहीं, सातवलेकर - ऋग्वेद का 
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उपर्युक्त तीनों मन्त्रों पर विचार करने पर हमें "सुपर्ष" के रूप में "आत्मा" का परिचय 
प्राप्त होता है । बीसवोँ मन्त्र अद्वैतवेदान्तपरक न होकर त्रितत्त्ववादी विशिष्टाद्वैतवेदान्त की पृष्ठभूमि 
निर्मित करता है । उसमें जीवात्मा कर्दृत्व-भोक्तृत्व से युक्त बताया गया है । परमात्मा इन सबसे परे 
है | "वृक्ष" यह जगत्‌ ही है। इस प्रकार आत्मा |चितु|, जगत | अचितू[ तथा परमात्मा [ब्रह्म| 
के रूप में तीन तत्त्वों की प्रतिष्ठा की गई है । इक्कीसवें मन्त्र में बहुवचन में आए "सुपर्ष'' शब्द 
का अर्थ "जीवात्मा" ही करना चाहिए, क्योंकि वे |जीवात्मा| संसार के आश्रय में रहते हुए अपने ज्ञान 
द्वारा निरन्तर अमरता की प्रशंसा किये जा रहे हैं । तात्पर्य यह है कि वे अमृतत्व को जानते तो हैं, 
किन्तु अज्ञानवश उन्हें अपने स्वयं के अमरण्धर्मा, होने का ज्ञान नहीं है । ऋषि ने मन्त्र के उत्तरार्थ 
में स्वयं को अपरिपक्व मानते हुए अपने में ईश्वर या परमात्मा के प्रवेश की बात कही है । इससे भी 
यही सिद्ध होता है कि पूर्वाद्ध में वर्णित सुपर्ण [जीवात्मा| अभी ऋषि की कोटि में नहीं पहुँच पाए हैं। 
बाईसवें मन्त्र में पुनः उसी संसार रूपी वृक्ष की तथा जीवात्माओं की चर्चा आई है । ये जीवात्मा मधु 
का भक्षण करने वाले हैं तथा इस विश्व के आश्रय में प्रजाओं की उत्पत्ति करते रहते हैं । इस 
जगत्‌ रूपी वृक्ष के ऊपर स्वादिष्ट फल है, जिसे परमात्मा को जानने वाला व्यक्ति ही प्राप्त कर सकता 
है, न जानने वाला नहीं । तात्पर्य यह है कि इन लौकिक जीवों में भी ज्ञानोदय हो जाने के पश्चात्‌ 
ही ये सांसारिक फलों के तत्त्व को जान सकते हैं । जब तक इन्हें परमात्मा का ज्ञान नहीं हो 
जाता, तब तक ये सांसारिक फलों के रहस्य को भी नहीं जान सकते हैं । बीसवें मन्त्र में जिसे 
“समान वृक्षम कहा गया है वही इक्कीसतवें में "यत्र" तथा बाईसवें मन्त्र में " 'यास्मिन्‌ वृक्षे' के रूप में 
अभिहित किया गया है । इसी प्रकार "परिषस्वजाते", "अभिस्वरन्ति” तथा "निविशन्ते", ये तीनों 
क्रियापद प्रायः एक ही ध्वनि के सूचक हैं । बीसवें मन्त्र में प्रतिपादित दोनों पक्षी एकरूप हैं, मात्र द 
उनमें "उपाधि" का ही भेद है । 


सैंतालीसवें मन्त्र में भी "सुपर्ण' शब्द का बहुवचन में प्रयोग किया गया है । यास्क उसे 
रश्मि" का वाचक मानते हैं ।” सायण एवं वेड.कटमाधव ने भी उन्हीं का अनुगमन किया है । 
आत्मानन्द प्रस्तुत मन्त्र में भक्त के स्वरूप को उपपन्न. करते हैं । उनके अनुसार "सुपर्णा:" का अर्थ- 


_.. विशयान्‍यतक कममान॥ अपम+»3 मरा का, भाका७७७७ ४20३॥0७% १०३: अत भरमाकाम७ %2न्‍कांधभा» गामशक अामधया आ७त+४॥ 4० पारा संविधान भा॥५आ॥७ >सकेलमाक. अपार डक कक: सकासपपमण++ #का-+प “पकन-मओका, बशकनननना फा्करननननकमफ, 


4. आदित्यस्य हरय: सुपर्णा हरणा आदित्यरश्मय: । निरुक्‍त 7.24 


2. द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.64.47 पर सायष एवं वेड़.कटमाधव-भाष्य. 
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"गरुड़ के समान जातिवाले" है । वे सुपर्ण, साख्ण्य इत्यादि के द्वारा विष्णु होकर समानता प्राप्त करते 
हैं ।* वस्तुतः यहाँ सुपर्ष का अर्थ - आदित्य की किरणें करना ही उचित प्रतीत होता है । 
उत्तरायण काल में रसों को हरने वाली किरणें जल को लिए हुए दुलोक में चली जाती हैं । वे ही 
फिर दक्षिणायन के समय जल के आश्रयभूत 'ऋत" से लौट आती हैं तथा उस समय पृथिवी जल से 
सींच दी जाती है । 


सूक्‍्त के छियालीसवें मन्त्र में "सुपर" शब्द का प्रयोग एक वचन में किया गया है । 
उसमें देवताओं की तात्त्विक एकता का प्रतिपादन करते हुए कहा गया है कि विप्र लोग उसे इन्द्र, 
मित्र, वरुण एवं अग्नि कहते हैं तथा वह दिव्य सुन्दर पड़.खों वाला गरुत्मानु है । विप्र लोग इस एक 
ही "सत्‌" को बहुत प्रकार से कहते हैं । वे इसे अग्नि, यम और मातरिश्वा भी कहते हैं । स्पष्ट 
है कि यहाँ आया "सुपर्प" शब्द उस देवतत्त्व का प्रतीक है, जिसे विचक्षण अनेक नामों से अभिहित 
करते हैं । यह "सुपर्ष" बीसवें मन्त्र में प्रतिपादित दो पक्षियों में से "साक्षिभाव' से देखने वाला दूसरा 
पक्षी है, जिसे परमात्मा के रूप में प्रकट किया गया है । एक ही परमात्मा को अनेक नामों से 
अभिहित करने का तात्पर्य यही है कि उनमें केवल नाम का भेद है, तात्त्विक भेद नहीं है । इस 
प्रकार यह मरत्र "वैदिक अद्वतवाद" या देवैकत्ववाद” की प्रतिष्ठा करता है । साय ने मन्त्र में प्रथम 
बार आए "अग्नि" का अर्थ - "अड्‌.गनादिगु्णविशिष्ट' अग्नि तथा द्वितीय बार आए हुए का - "वृष्टि 


आदि का कारफभूत” अगरिन किया है । 


सूक्त की अन्तिम ऋचा में भी "सुपर्ष" शब्द का प्रयोग एकवचन में ही किया गया है । 
वहाँ यह "सरस्वान्‌" के विशेषष के रूप में प्रयुक्त है । ऋषि ने द्युलोक भें उत्पन्न होने वाले सुन्दर 
पक्षी, विशाल पक्षी, जलों तथा ओषधियों के गर्भ, दर्शनीय तथा वर्षा, काल में वृष्टि-जल से तृप्त करने 
वाले "सरस्वान्‌" को रक्षा करने के लिए बुलाया है । इससे यह ज्ञात होता है कि "सरस्वान्‌” अर्थात्‌ 
आदित्य” ही सबसे बड़ा रक्षक है | यह वही देव है, जिसे ऋषि ने प्रथम मन्त्र में तीनों भाइयों में 


धारा आरा री ७७४७७ ७ र७७ ७७७ 








]. सुपर्णा: सुपर्ण गरुइ़समानजातिकम्‌ आछरूढ़ा: ।. . . -विष्णवों भूत्वा सारूप्यादिना समानतां 
प्राप्ता: सुपर्णा: | ऋग्वेद 4.464.47 पर आत्मानन्द-भाष्य, या 
9, अग्निम्‌ अड़.गनादिगुणविशिष्टम्‌ एतन्‍नामकमाहु: ।. . . -अगिनं वृष्ट्यादिकारणं वैद्युताग्तिम ।. 


ऋग्वेद 4.464.52 पर सायफभाष्य. 
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प्रमुख होता के रूप में अभिहित किया है । बीसवें मन्त्र में परमात्मा के रूप में व्याख्यात पक्षी भी 
यही है । 


इस प्रकार ऋषि ने सूक्त में अनेक स्थलों पर "सुपर्ण” के माध्यम से "तत्त्व" का सुन्दर 
निरूपण किया है । यह तारतम्य प्रथम मन्त्र से लेकर अन्तिम मन्त्र तक बना हुआ है | अतः यह 
कहा जा सकता है कि "सुपर्ण' का शाब्दिक अर्थ भले ही "पक्षी" क्यों न हो, इससे आत्मा तथा 


परमात्मा का सड्‌-केत प्राप्त होता है । 


!40]| काव्यतत्त्व :- प्रस्तुत सूकत के 23, 24 तथा 25 वें मन्त्र में "काव्यतत्त्व" के 
रूप में विभिन्‍न छन्दों का निरूपण किया गया है । तेईसवें मन्त्र में रहस्यात्मक भाषा में गायत्री के 
ऊपर गायत्री को अधिष्ठित कहा गया है । त्रैष्टुभ से त्रैष्टुभ की रचना हुई है । जगती पर जगतु 
अधिष्ठित है । इस तत्त्व को जानने वालों को अमृतत्व प्राप्त करने वाला कहा गया है । सायण ने 
गायत्री में अग्नि, त्ैष्टुभ में वायु तथा जगती में आदित्य की उद्भावना की है । उन्होंने आधियाज्ञिक 
व्याख्या करते हुए तीनों को प्रातः सवन, माध्यन्दिन सवन तथा तृतीय सवन के साथ सम्बद्ध किया 
है ।+ आत्मानन्द ने इस मन्त्र में गायत्र, त्रैष्टुभ तथा जागत ब्रह्म की कल्पना करते हुए इनके ज्ञाता 
अर्थात अनुभवकर्त्ता के लिए इस लोक में ही मोक्ष प्राप्त करने की बात कही है |“ 


यदि इस मन्त्र का अर्थ छन्द:परक भी किया जाए, तो कोई हानि नहीं है । ऐसी स्थिति 
में ये तीनों छन्‍द अपने में ही व्याप्त हैं, अर्थात्‌ ये स्वयं ही अपने घटक हैं । इनका प्रतिपाद्य 
परमात्मा है तथा उसे जानने वाला अमर हो जाता है । तात्पर्य यह है कि उसे वास्तविकता का ज्ञान 


प्राप्त हो जाता है । 


चौबीसवें मन्त्र में गायत्र से अर्क, अर्क से साम तथा न्रैष्टरभ से वाक पुनः वाक से वाक 


और द्विपद्‌ तथा चतुष्पद्‌ अक्षर से सात प्रकार की वाणियों को नापने या बनाने की बात कही गई है। 


॑ेजरकालमाब३,. सपा, अन्‍माम४व). मअ+साममक गलफाामा#.परमाकमामलंप,. पापा पवेमतककओ। सिक/धनकामभ, शा्रासमाकान “नोग+अामत अकाकथातमक, मानक धकरेल्‍+सा! अरव॥/फमामान केलाअााालाभ फाया+ का, वरहाममम))७, +> ७७१४३ #्रजाआामान+ भाकामनआओ) परअभकाक काफानाओओ॥+ ३०७आआभामगान 'ावणाभ 


... द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.464.-23 पर सायफभाष्य. 
2... एवं तावद गायत्रत्रैष्टुभनागतसउ्ज्ञाभिर्र्मविषयास्त्रयः पक्षा: उपन्यस्ता: ।. ... ये तु तद्ब्रह्म 





हे छन्दोभिरनुपहितं क्‍ निर्गुणं तत्त्वमस्यादिलक्ष्य॑ नि:सञ्ज्ञक॑ विदुरनुभवन्ति ते5मृतत्वमिहैव मिहैव 


: मोक्षमानशु: । वहीं, आत्मानन्दभाष्य. 


460 


सायण ने तृतीय चरण में आए "द्विपदा" तथा "चतुष्पदा" को "वाकेन" का विशेषण माना है । वे "अर्क" 
का अर्थ, - अर्चन का साधन मन्त्र करते हैं । त्रैष्टुभ को अन्य छन्दों का उपादान मानते हुए वे वाक 
का अर्थ - सूकत या छन्‍द करते हैं |” आत्मानन्द अर्क का अर्थ - सूर्य, साम का - सामाभिमानिर्न 
देवता तथा वाक का - वागभिमानिनी देवता करते हैं । उनके अनुसार "अक्षर" अर्थात्‌ उपासित ब्रह्म 
के द्वारा छन्‍्द के रूप में वाक्‌ की अभिमानिनी देवता को प्राप्त करने की बात कही गई है ।“ 


मन्त्र में आए "अर्क" का अर्थ - ऋक्‌ एवं "साम" का - सामवेद किया जा सकता है, 
किन्तु “वाक' का अर्थ निकालना दुष्कर है । यह "यजुष्‌" नहीं हो सकता, क्योंकि इसकी उत्पत्ति 
त्रिष्टुप्‌ से बताई गई है, जो छन्दोबद्ध होता है, जबकि यजुष्‌ गद्ययय है । फिर उसी द्विपद्‌ तथा 
चतुष्पद्‌ वाक से वाक की उत्पत्ति बताई गई है । यहाँ "वाक" द्वारा ऋषि का प्रतिपाद्य स्पष्ट नहीं 
होता । सामान्य रूप से इसे सम्पूर्ण वाड.मय का द्योतक माना जा सकता है । इन सबकी रचना में 
अक्षर का सबसे प्रमुख स्थान है । इसीलिए अक्षर द्वारा ऋषि ने सात प्रकार की वाषियों का निर्माण 
होना बताया है । इन सात वाषियों को सात वैदिक छन्दों के साथ सम्बद्ध किया जा सकता है । 
इसी प्रकार इसका सम्बन्ध तीसरे मन्त्र के सप्त नामों तथा पाँचवे मन्त्र के सात तन्तुओं के साथ 


स्थापित किया जा सकता है । 


क्‍ पच्चीसवें मन्त्र में ऋषि ने जगत द्वारा बुलोक में सिन्धु को स्थापित करने तथा रथन्तर में 
सूर्य को देखने की बात कही है । उन्होंने गायत्री की तीन समिधाओं की चर्चा, करते हुए इसका 
. अपने महत्त्व से ही प्रकाशित होना बताया है | सायष ने सिन्धु का अर्थ - स्यन्दनशील अथवा उदक 
का स्यन्दक आदित्य तथा रथन्तर का हे रथन्तरनामक साम किया है । गायत्री की तीन समिधाओं को 
वे उसके तीन चरणों के रूप में स्वीकार करते हैं । वैकल्पिक रूप से उन्होंने इसे गायत्री, त्रिष्टुप और 


_सममलकाके, +>पल्‍ामका, भानकमकााता मायाएका॥ पंडित मास्क अमा०0१0 जातरााबाा, पांताकमाफः मामाकाका॥ अवाकभा+ प्दादफरान) पॉफकामदाक, मापााामकाक आधा» समातााता+ पररध्यात आपका धययाायाका अयक्ााके पायाकाााका उभाफामाकक जभधवमयाका ाककका» कम्कयाका 


4. अर्कम्‌ अर्चनसाधनं मनत्रम्‌. . . . .त्रिष्टुबुपादामम्‌ इतरच्छन्द: प्रदर्शनारथमू । वाक॑ 

हु वक्तव्यमेकैक॑ छनन्‍्द अथवा वाक॑ सूकतम्‌ । ऋग्वेद .464 .24 पर सायफणभाष्य 

2... अर्क सूर्बमृ... -साम सामाभिमानिनीं देवतां. . . -वाक॑ वागभिमानिनीं देवतामू ।.... अक्षर- 
. -सऊज्ञकेन उपासितेन ब्रह्मणा मिमते गच्छनति सप्तसड्‌-ख्याका वाषी: छन्‍्दोरूपवागभिमानिनी 





देवता: । वही, आत्मानन्दभाष्य 
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जगती के रूप में भी कल्पित किया है ।* वेड.कटमाधव ने प्रायः सायण के समान ही व्याख्या की 
है ।“ आत्मानन्द इसमें जागतब्रह्म का उपपादन करते हैं । वे तीन समिधाओं के रूप में ब्रह्मा, विष्णु 
और शिव को कल्पित करते हैं ।2 


कस्तुतः क्‍ यहाँ सिन्धु का अर्थ जल करना चाहिए, क्योंकि यह द्युलोक अथवा अन्तरिक्ष से ही 
क्षरेत होता है | सूर्य का रथ के अन्दर आरूढ़ होना स्वयं उपपन्न है । गायत्री की तीन समिधाएँ 
उसके तीन पाद ही हैं, इस प्रकार वह अपनी ही शक्ति तथा महत्त्व से प्रकाशित होती रहती है ।. 


इस मन्त्र में कत्तुपद के रूप में स्रष्टा को माना जा सकता है । 


ऋषि ने उपर्युक्त तीनों ऋचाओं के माध्यम से छनन्‍्दों का जो स्वरूप हमारे सम्मुख प्रस्तुत 
किया है, उसके आधार पर यह ज्ञात होता है कि ये छन्‍द ही परमतत्त्व के अभिधायक हैं । ऋषि 
इन छन्दों की चर्चा, करके इनके प्रतिपाद्य तत्त्व की ओर सड-केत करता है । 


!4] जीवतत्त्व :- सूक्‍त के तीसवें, इकत्तीसवें, बत्तीसवें, सैंतीसवें, अड़तीसवें तथा 
उन्तालीसवें मन्त्र में “जीव” के स्वरूप का निरूपण किया गया है । तीसतवें मन्त्र में जीव तथा शरीर 
के सम्बन्ध को स्पष्ट किया गया है । ये दोनों "सयोनि" हैं अर्थत्‌ एक समान उत्पत्तिस्थान वाले हैं। 
सायण ने इसे स्पष्ट करते हुए बताया है कि यद्यपि जीव का जन्म नहीं होता, तथापि शरीरविशेष के 
साथ उसका सम्बन्ध होने से दोनों को एक उत्पत्तिस्थान वाला कहना उचित है ।* आत्मानन्द ने जीव 
को जीवभाव स्वीकार करने वाले आत्मा के रूप में माना है । उन्होंने "स्वधा' को अन्न का पर्याय 
माना है । वैकल्पिक रूप से वे धर्माधर्मसंस्कार को भी "स्वधा” के रूप में मानते हैं ।” सायण इसका 


धरम 4पपहहाा० ॥श्वलाकाक' उदाम्ामाक +उकाइक पाता आता परवाशााब? आयाम समा संग्राम सममफ्ानका आयकदात अदशा+ अतामाकाक आभागरा» वावाहान+ पाया आथकाका वरदान वाहाामाबक ववतानााक श्रााााक पाक भरधाााकक 


4... द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.464.25 पर सायफभाष्य 
2. वही, वेड.कटमाधवभाष्य 
ह समिधं: फलाभिव्यञ्जकास्त्रिस्नो मूर्त्तयों भवन्ति। गायत्राद्युपासकानां ब्रह्मा वा विष्पुर्वा, शिवो वा 
| अवान्तरफलभोगानन्तरं अर्चिरादिमार्गेण स्वकान्‌ लोकान्‌ नयन्ति । वहीं, आत्मानन्दभाष्य 
4. यद्यपि जीवस्य न जन्मास्ति तथापि वपुषस्तत्सद्भावात्‌ तत्सम्बन्धेन उपचर्यते । 
क्‍ ऋग्वेद .464.30 पर सायफभाष्य क्‍ 
5. अन्ननामैतत्‌। उत्तरदेहभोगसाधनैः स्वधाभि: आत्मीयं भोगं दधदृभि: वा धर्माधर्मसंस्कारै 


.. चरति। वही, आत्मानन्दभाष्य 
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अर्थ, - पुत्रों द्वारा "स्वधा' शब्द के साथ दिये क्‍ गए अन्‍्नों के रूप में लेते हैं ।/ वस्तुतः 'स्वधा" का 
अर्थ अपनी धारणा शक्ति से लेना चाहिए । इसे अपने पुराने धर्माधर्मसंस्कारों के रूप में भी ग्रहण किया 
जा सकता है । जीव का विभिन्‍न स्थानों पर भ्रमण करना उसकी इच्छा या पुराने संस्कारों द्वारा अधिक 


सड्‌.गत प्रतीत होता है । 


आत्मा भ्रमणशील है । विभिन्‍न शरीरों में भ्रमण करते रहना उसका निसर्ग है । जब यह 
आत्मा या जीव शरीर को छोड़कर चला जाता है, तो शरीर घर में निश्चेष्ट भाव से पड़ा रहता है । 
शरीर तथा जीव दोनों साथ-साथ रहने वाले हैं, किन्तु शरीर नश्वर तथा आत्मा अविनाशी या अमर्त्य 


है । मृत शरीर का जीव अपनी स्वधा अथात्‌ आन्तरिक शक्ति या इच्छा द्वारा भ्रमण करता रहता है । 


प्रकृत मन्त्र के समान ही अड़तीसवें मन्त्र में भी जीवात्मा तथा शरीर के सम्बन्ध की 
व्याख्या की गई है । मन्त्र का पूर्वार््ध तो तीसवें मन्त्र के उत्तरार्द्ध का प्रायः अनुवर्तन ही है । मन्त्र 
में शरीर तथा जीव दोनों को ही शाश्वत, सर्वत्र गतिशीलं या विविध स्थानों पर जाने वाला तथा विरुद्ध 
दिशाओं में जाने वाला बताया गया है । ये शाश्वत इस्लिए हैं कि सूक्ष्म शरीर के रूप में दोनों का 
साथ बना रहता है । इनमें से लोग शरीर के बारे में तो जानते हैं, किन्तु जीवात्मा के बारे में नहीं 
जानते हैं । आत्मा को न जानने का कारण इसका अप्रत्यक्ष होना है । सायण के अनुसार परमात्मा 
ही सूक्ष्मशरीर की उपाधि से युक्त होकर नाना प्रकार के कर्मों, को करके उनका फल भोगने के लिए 
_ जीव के रूप में लिड.ग, सूक्ष्म और स्थूल - इन तीन शरीरों से युक्त होकर विभिन्‍न लोकों में विचरण 
करता है । उनके अनुसार कुछ विवेकी लोग, कर्तुत्व तथा भोक्तृत्व दोनों से युक्त, इस शरीर के 
अतिरिक्त कोई और तत्त्व है - यह जानते हैं । कुछ अन्य लोग देहत्रय से व्यत्तिरेक्त आत्मा को 
नहीं जानते हैं । इसलिए आत्मज्ञान दुर्लभ है ।“ आत्मानन्द ने इस मन्त्र में जीवन्मुक्त का लक्षप 


उपपन्न किया है । 
4.  पुत्रकृतैः स्वधाकारपूर्वकदत्तैरन्नै: चरति । ऋग्वेद 4.464.30 पर सायपभाष्य 
2. परमात्मैव सूक्ष्मशरीरोपाधिक: सन्‌ नानाविधकर्म, कृत्वा तद्भोगाय जीवसउ्ज्ञां लब्ध्वा शरीरत्रयेष 





. सम्बद्ध: लोकान्तरेषु सज्चर्रते।. . . .केचन विवेकिनः कर्दृत्वभोक्तृत्वोपेतो देहातिरिक्‍तः 
कश्चिदस्तीति अनुमिमते। न केञपि देहत्रयव्यतिरिक्तमात्मानं जानन्ति। अतो दुर्लभमात्मज्ञानम्‌। 
. ऋग्वेद .464.38 पर सायपभाष्य 


3. द्रष्टव्य - वही, आत्मानन्दभाष्य,. 
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इसी सन्दर्भ में उन्तालीसवें मन्त्र पर भी विचार कर लेना अपेक्षित है । सायण ने इसमें 
जीवात्मा के पारमार्थिक स्वरूप का निरूपण स्वीकार किया है । उन्होंने मन्त्र में आए "ऋक्‌" शब्द से 
ऋगादि चारों वेदों को अड.गों सहित अपरविद्या तथा अक्षर को ब्रह्म का वाचक माना है । वे देव 
इत्यादि के स्वरूप के लाभ को सभी वेदों का प्रतिपाद्य मानते हैं | आत्मानन्द ने विषयों को व्याप्त 
करने वाले को अक्षर अर्थात्‌ जीवात्मा मानते हुए सारे वेदों को ब्रह्म और आत्मा के ऐक्य का 
प्रतिपादक, अथ च ब्रह्मात्मैक्य के ज्ञान को विशिष्टात्मज्ञान स्वीकार किया है ।< 


. बसतुतः वेदों के अक्षर रूपी परमात्मा में सारे देवता निवास करते हैं । तात्पर्य यह है कि 
ऋचाओं का प्रतिपाद्य देवतत्त्व या परमात्मतत्त्व ही है । जो व्यक्ति इर। प्रतिपाद्य को नहीं जानता है, 
उसके लिए मात्र अक्षर के रूप में उन मन्त्रों का कोई लाभ नहीं है । मन्त्रों का अपना विशिष्ट 
प्रयोजन या अर्थ है, जो गुह्य है । इस रहस्य को जानने वाले लोग इसका लाभ उठाते हैं । यहाँ तक 
कि वे देवताओं के साथ बैठते भी हैं । 


सूक्‍त के इकत्तीसवें मन्त्र में ऋषि ने "रक्षक" के दर्शन करने की बात कही है । सायष 
अल 'गोपाम्‌" पद का अर्थ, - प्रकाश इत्यादि के द्वारा समल्‍्त लोकों का रक्षक अर्थात्‌ आदित्य किया है 
उन्होंने तैत्तिरीय आरण्यक |5.6.4]| को उद्धृत किया है, जिसमें आदित्य को "गोपा" कहा गया है।“ 


आत्मानन्द इसका अर्थ "ईश” करते हैं ।* 


हु जीवात्मनः पारमार्थिकं रूपमस्ति। तदत्रोच्यते । अन्न ऋक्‍शब्देन ऋक्‍!षप्रधानभूता: साड्‌.गापर- 
-विद्यात्मका: चत्वारों वेदा उच्यन्ते । अक्षरशब्दस्य ब्रह्मवाचकत्वम्‌ ।. . . : तादृशं देवादीनां 
. स्वरूपलाभास्पदं कृत्स्नवेदै: प्रतिपाद्यं तात्पर्यम्‌ . . .। ऋग्वेद 4.464 .39 पर सायपभाष्य , 
9: अश्नुते व्याप्नोति विषयानित्यक्षरम्‌। तस्मिन्नक्षरे जीवात्मति।.... एवं सः 
ब्रह्मात्मैक्यविषया इति ज्ञात्वा ब्रह्मात्मैक्यावधारणं विशिष्टात्मज्ञानम्‌ । 





ऋग्वेद .464.39 पर आत्मानन्दभाष्य गा 
3... सर्वस्ष्य लोकस्य वृष्टिप्रकाशादिना गोपायितारम्‌ . . -एवं महानुभावमादित्यमृ। . - . अपश्यं 
गेपामित्याह असौं वा आदित्यो गोपा: स हीमा: प्रजा: गे तैत्तिरीयर्क 





द्रष्टव्यम्‌ । ऋग्वेद 4.464.34 पर सायफभाष्य 





4. गोपां गो' 





| वही, आत्मानन्दभाष्य. 
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ऐसा प्रतीत होता है कि तीसवें मन्त्र में जिस आत्मतत्त्व की चर्चा, की गई है, ऋषि ने 
उसका साक्षात्कार कर लिया है और इसी की घोषणा वह प्रकृत मन्द्र में कर रहा है । ऋषि द्वारा 
दृष्ट तत्त्व गतिशील होते हुए भी गिरने वाला नहीं है । वह पार्श्ववर्त्ती, तथा दूर्थ सभी मार्गों, से 
चलता है । वह साथ-साथ भी चलता है तथा चारों ओर भी । वह अन्यों के आच्छादक के रूप में 
भी है तथा लोकों के भीतर बार-बार स्थित होता रहता है । स्पष्ट है कि तीसवें तथा अड़तीसवें मन्त्र 
में प्रतिपांदित जीवात्मा के कुछ धर्म, इसमें भी विद्यमान हैं । यदि इसे सूर्य के रूप में भी मान लिया 
जाए, तो कोई अनुपपत्ति नहीं है, क्योंकि ऋग्वेद में ही सूर्य को स्थावर तथा जड़.गम सबका आत्मा 


कहा गया है | 


बत्तीसवें मन्त्र में आत्मज्ञान को दुष्कर बताते हुए जीव के क्लेशादि सहन करने की बात 
: कही गई है। सायण के अनुसार यहाँ गर्भवास के क्लेश के साथ जन्म को प्रतिपादित करते हुए इसके 
परिहार - हेतु आत्मज्ञान का प्रतिपादन किया गया है |“ वेड.कटमाधव के अनुसार इस जीव को 
उत्पन्न करने वाला पिता भी यह नहीं जानता कि यह जीव कहाँ से आता है तथा कैसा है ? यदि 
व्यक्ति इस जीव के बारे में पूर्णत: जान ले, तो वह बन्धन से मुक्त हो जाता है ।” 


मन्त्र में आए “बहुप्रजा:" पद का अर्थ, सयण ने बहुत बार जन्म लेने वाला अथवा उत्पन्न 
होकर स्वयं भी अपत्यों का उत्पादन करने वाला, किया है । ऐसा जीव निर्क्रति नामक घोर दुःख का 
अनुभव करता है ।” आत्मानन्द के अनुसार इस मन्त्र में यह प्रतिपादित किया गया है कि आत्मज्ञान 
से ही मोक्ष प्राप्त किया जा सकता है, न तो कर्म से और न ही ज्ञान तथा कर्म के समुच्चय से ही । 


न्‍अविफिलन-सममा 3 ३अजााा+ ३ ए०्य० एर्शापाममायहर भरबया-म0 अकाल 20. कम पाप, शरटाभारापीत कालकल-आदप॥ उकिल्‍पमाजाया। अमलाअजव:+ परवाधवामा७ ऑद2एआ00+र “कल १)ममा+र॒शः 2रवा#कान ॥0४>मपकानम+ परम पदफर-पडक+ +४4५+५+३ान. "म४ं++०कना: भापपेबथत गरम, 


4. सूर्य आत्मा जगंतस्तस्थुषश्च । ऋग्वेद 4.445.4 
2 अन्न गर्भवासक्‍लेशपूर्वकजननप्रतिपादनेन तत्परिह्ाराय आत्मा ज्ञातव्यः इति अर्थात्‌ प्रतिपाद्ते 





ऋग्वेद 4.464 .32 पर सायफभाष्य 
3. य एतच्छरीरं पिता चकार न सः अमुम्‌ वेत्ति जीवं कुतोष्यमागच्छति कीदृश इति ।.. .. . 


यद्येन॑ जानाति ततो मुच्यत इति । वही, वेड.कटमाधवभाष्य 





4. बहुजन्मभाक्‌ । अथवा उत्पन्न: सन्‌ स्वयमप्यपत्योत्पादनेन 





प्रवति । ऋग्वेद .464.32 पर सायफभाष्य 
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इसीलिए ज्ञानकर्मसमुच्चय का निराकरण किया गया है । यहा जीव का विविध कष्टों को सहना 


उसके अज्ञान के कारण है । आत्मज्ञान होते ही वह सांसारिक बन्धनों से मुक्त हो जाता है । यद्यपि 
जीव अनश्वर है, तथापि शरीर के साथ सम्बद्ध होने से शरीर के धर्मों, से वह भी प्रभावित होता है । 


... सूृक्‍्त के सैंतीसवें मन्त्र में भी आत्मज्ञान की दुरूहता तथा प्राप्ति का उल्लेख किया गया है। 
ऋषि को यह ज्ञात नहीं है कि वह अर्थात्‌ उसका आत्मा किसके समान है ? वह मूढ़चेता है तथा मन 
अर्थात्‌ इन्द्रियों के वश में होकर जगत्‌ में व्यवहार करता है । मन का अर्थ विचार से भी लिया जा 
. सकता है । ऐसी स्थिति में अर्थ यह होगा कि ऋषि अपने विचारों के बल पर संसार के करणीय 
कार्यों, का निष्पादन करता है । जब ऋत का प्रथम उत्पन्न भाग ऋषि के पास आया, तो उसी समय 
उसने वाणी के भाग को प्राप्त किया । सायण ने "ऋत" का अर्थ परमार्थ परब्रह्म तथा पहले उत्पन्न 
होने वाले तत्त्व को प्रत्यक्‌ प्रवणजनित अनुभाव माना है । उन्होंने वाणी के भाग का तात्पर्य ऐकात्म्य 
का प्रतिपादन करने वाली वाणी के भजनीय अर्थात्‌ शब्दब्रह्म से व्याप्त होने योग्य ब्रह्मपद से लिया 
है ।“ आत्मानन्द ने इसे ब्रह्मविद्या रूपी वाकु के भाग अर्थात्‌ भजनीय के अर्थ में लिया है । वस्तुतः 
यह वाणी का रहस्य या प्रतिपाद्य है । 


प्रकृत मन्त्र के चतुर्थ चरण का सम्बन्ध इकत्तीसवें मन्त्र के प्रथम चरण के साथ स्पष्टतः 
परिलक्षित होता है । उसमें रक्षक के दर्शन की बात कही गई है, तो यहाँ वाषी का भाग प्राप्त 
करने की । दोनों में कोई भेद नहीं है । उन्तालीसवोँ मन्त्र तो परब्रत्म को ही वाणी [वेद-वाषी[ के 
प्रतिपाद्य के रूप में प्रतिष्ठित करता है | 
4. : प्राक्प्रतिपादितात्मज्ञानादेव मोक्ष: न कर्मणा नापि समुच्चयेत इति वक्तुं ज्ञानकर्मसमुच्चय- 
निराकरणम्‌ । ऋग्वेद 4.464 .32 पर आत्मानन्दभाष्य 
, ऋतस्य परमार्थत्य परस्य ब्रह्मण: । प्रथमोन्मेष: प्रथमोत्पन्नश्चित्तप्रत्यक्प्रवणजनितोषनुभाव:। 
. - -ऐकात्म्यप्रतिपादिकाया उपनिषद्वाच: . . . . भजनीयं शब्दब्रह्मणा व्याप्तव्यं पर ब्रह्मपदम्‌। हि 


ऋग्वेद 4.464.37 पर सायणभाष्य 





सम्बन्धिन्या: अस्या: प्रकृताया: ब्रह्मविद्यार्रपिण्या: वाच: श्रुते 





3. ब्रह्मण: सम्बनि भजनीयम्‌ । 


वहीं, आत्मानन्दभाष्य 
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ऊपर विवेचित मन्त्रों के आधार पर हमें जीव का जो स्वरूप ज्ञात होता है, उसके 
वह अमर्त्य, शरीर के साथ सम्बद्ध पुनः जन्म ग्रहण करने वाला, अपनी इच्छा शक्ति के द्वारा विचरण 
करने वाला तथा कर्मानुसार फल प्राप्त करने वाला है । उसका ज्ञान प्राप्त करना कठिन है तथा प्राप्त 
कर लेने के बाद मनुष्य कष्टों तथा सांसारिक बन्धनों से मुक्त हो जाता है । ऋगादि का प्रतिपाद्य भी 


वह आत्मतत्त्व ही है 


[72] यज्ञ की अवधारणा :- मूलतः ऋग्वेद में अनेक देवताओं की स्तुतियों उपलब्ध 
होती हैं । इन स्तुतियों का विनियोग विभिन्‍न यज्ञों में किया जाता है । प्रस्तुत सूक्त अल्पस्तव है । 
इसमें स्तुतिपरक मन्त्रों की सड्‌-ख्या अत्यन्त न्‍्यून है, किन्तु कुछ ऐसे मन्त्र उपलब्ध होते हैं, जिनसे 
यज्ञीय कर्मकाण्ड की 'पुष्टि होती है । इन मन्त्रों में 49, 34, 35, 43, 50 तथा 54 वें को ग्रहष 


किया जा सकता है । 


सर्वप्रथम उननीसतवें मन्त्र में इन्द्र एवं सोम का उल्लेख प्राप्त होता है । ये दोनों यज्ञ के 
आधायक हैं । अतः इस दार्शनिक सृकत में भी हमें यज्ञीय कर्मक़ाण्ड के सड्.केत प्राप्त होते हैं । 
चौंतीसवें मन्त्र में ऋषि ने चार प्रश्न उठाए हैं । पहले प्रश्न में पृथिवी की पराकाष्ठा के बारे में पूछा 
गया है । दूसरा प्रश्न भुवन की नाभि के ज्ञान से सम्बद्ध है । तीसरे प्रश्न के रूप में वर्षक या 
शक्तिशाली अश्व के "रेतस्‌" के बारे में पूछा गया है । चौथे प्रश्न में वाषी के परम स्थान के बारे में 
जिज्ञासा की गई है । सायण ने "नाभि" का अर्थ - संनाह या बन्धन से लिया है, जिसमें सब कुछ 
बाँध दिया जाता है । अश्व का अर्थ उन्होंने - "व्याप्त आदित्य" किया है | आत्मानन्द . "वृष्षः 
रेत:" का अर्थ - देहेन्द्रियांदि के स्वामी जीव के अश्व अर्थात्‌ इन्द्रियरूप "मनस्‌" का रेतस्‌ करते हैं।“ 
यहाँ इतनी खींचतान के साथ अर्थ करने की आवश्यकता नहीं है । यद्यपि यह स्पष्ट नहीं हो पाता 
कि ऋषि ने किसके लिए "अश्व” शब्द का प्रयोग किया है, तथापि इतना तो कहा ही जा सकता है 


(जज 4वाउकभााकः पवाउूभा। धभधम॥ल पा आसाापाक भरादाावक ममशाथा# २ाकरामक भाााकआभ अमाभाथक जमाकर ग्यावाकाा आयात ऋभादाा साय कनानाओ श्रकाककाा भोमाफामक अाकात भाप लामाका+ भरधाकााका ऑलआाका पालक 





क्‍ ऋग्वेद .464.34 पर सायफभाष्य 
2. वृष्णे देहेन्द्रियादिस्वामिनो जीवस्य यः अश्व इन्द्रियम्‌॒ तस्याश्वस्य मनसो रेतो रयणम्‌ । 


वही, आत्मानन्दभाष्य. _ 
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कि वह तत्त्व इस जगत्‌ का कारण है । इस दृष्टि से इसे आदित्य के लिए प्रयुक्त माना जा सकता 
है । ग्रिफिथ ने इसे पिता च्युलोक माना है ।* इसी प्रकार दूसरे प्रश्न के रूप में पूछे गए "नाभि" का 
अर्थ, - केन्द्र बिन्दु करना चाहिए, क्योंकि नाभि मध्य में स्थित होता है । वह मूल बिन्दु होता है । 


ऊपर पूछे गए चारों प्रश्नों के उत्तर पैंतीसवीं ऋचा में दिये गए हैं । "वेदि" को पृथिवी 
की पराकाष्ठा बताया गया है । ग्रिफिथ ने इसे द्युलोक के निकटतम स्थान के रूप में बताया है, जहाँ 
देवता मनुष्यों के पास आते हैं ।“ यज्ञ को भुवन की नाभि अर्थात्‌ केन्द्रबिन्दु के रूप में माना गया है। 
इससे यह स्पष्ट होता है कि सारा जगत्‌ यज्ञ में ही अनुस्यूत है । इसी प्रकार सोम को शक्तिशाली 
अश्व का "रेतसु" कहा गया है । यह प्रजनन का द्योतक है । अन्तिम प्रश्न के उत्तर के रूप में 
ब्रह्मा को वापी का परम स्थान निरूपित किया गया है । ग्रिफिथ ने "ब्रह्मा" का अर्थ, - वेद पाठ 
करने वाले पुरोहित से लिया है |“ सायण ने ब्रह्मा को प्रजापति का वाचक माना है ।* कस्‍्तुतः: यज्ञ 
के सन्दर्भ में ब्रह्मा का अर्थ इस नाम वाले पुरोहित से ही लेना चाहिए । यज्ञ में चार प्रकार के 
ऋत्विक्‌ होते हैं - होता, अध्वर्यु, उद्गाता और ब्रह्मा ।? ब्रह्मा यज्ञ में वह चौथा ऋत्विक्‌ है, जो 
शेष तीनों के कर्मों, का निरीक्षण करता है और स्वयं मौन रहता है । अतएव ब्रह्मा मौन या अनिरुक्‍त 
वाक्‌ का प्रतीक है । यास्क ने ब्रह्मा को "सर्वविद्य:" अर्थात्‌ सब कुछ जानने में समर्थ बताया है ।? 
इसीलिए ब्रह्मा को वाणी का परमस्थान या उत्पत्तिस्थान कहा गया है । 
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4. अय॑ ब्रह्मा प्रजापतिरेव । वही, सायपभाष्य. 

5... द्रष्टव्य - ऋग्वेद 40.74.44. 

6. ब्रह्मैकों जाते जाते विद्यां वदति । ब्रह्मा 





सर्वविद्य: सर्व वेदितुमईति । निरुक्त - 4.3. 
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यदि मन्त्र के चारों चरणों पर विचार किया जाए, तो ज्ञात होता है कि उन सबके द्वारा यज्ञ का ही 
उपपादन किया गया है । एक अन्य वैशिष्ट्य यह है कि चारों चरणों में क्रमशः इयमू, अयम्‌, अयम्‌ 
तथा अयम्‌ पदों का प्रयोग किया गया है । ये चारों निकटता के सूचक हैं । अतः यह स्पष्टतः 
परिलक्षित होता है. कि उक्त ,प्रश्नोत्तर यज्ञ-स्थल पर ही हो रहा है । इससे ऋषि का यज्ञ से निकट 


सम्बन्ध प्रकट होता है । सोम का उल्लेख होने से प्रकृत यज्ञ को सोमयाग माना जा सकता है । 


सूकत के तैंतालीसवें मन्त्र में ऋषि ने पहले दूर से धूम-दर्शन की, बाद में उसके कारण भूत 
अग्नि को देखने की चचौ, की है । वहाँ वीर पुरुषों अर्थीत् यजमानों ने चितकबरे सोम को पकाया । 
इस प्रक्रिया को प्राथमिक धर्म बताया गया है । सायष ने इस मन्त्र में अनुमान प्रमाण की उद्भावना की 
है । उन्होंने ' विषूवता" पद का अर्थ - व्याण्तिमान किया है । वे "परः" का अर्थ - उसका 
कारणभूत अग्नि करते हैं । "पृश्टिन" का अर्थ, उन्होंने शुक्लवर्णू किया है । ग्रिफ़िथ ने "पृश्िन" का 
अर्थ - धब्बेदार तथा "उक्षा" का बैल किया है । वे इसे "सोम" का अभिधायक मानते हुए पूरी 
प्रक्रिया को बादलों के एकत्र होने का आलड़.कारिक वर्षुन मानते हैं ।“ आत्मानन्द ने भी अनुक्रमणिका 
के आधार पर "उक्षा" को सोम का अभिधायक माना है |“ 


वस्तुत: प्रकृत मन्त्र में सोम याग का ही उपपादन किया गया है । इसमें यज्ञ के समय 
सोम-लता का रस पीया जाता है । उसे ही यजमान गोबर के कण्डे पर पका रहे हैं । उससे उत्पन्न 
होने वाले धूम को दूर से ही ऋषि ने देखा तथा व्याण्ति ज्ञान के आधार पर वहाँ अग्नि की भावना 
भी कर ली । बाद में सोम को भी पकाए जाते हुए देखा । इस प्रकार की प्रक्रिया को ऋषि ने 


. विषुवता व्याण्तिमता एना अनेन अवरेष निकृष्टेन धूमेन पर: परस्तातु तत्कारणभूतमग्निम- 
-पश्यम्‌। उक्षाणं फलस्य सेक्तारम्‌। पृष्टिनं शुक्लवर्षम्‌। ऋ.4.464.43 पर सायफभाष्य. 

2: एशरल 53707:7६8०१ %ए्7702605 (८९७ 80०ग5 - 77४७ छ७ौौ०046 गावए , लक लेते 
796 8 79व७८४०३४८३५४७ ७९७5७००३७०८०८१०॥१ 0०£ (6 प्र406% 770 0०7 (8 
८ब३7-०१०घ० 8. वही, ग्रिफिथ की टिपपणी. 

पृश्िनम - इति उक्षपदेन सोम उच्यते इत्यनुक्रमणिका । 





3... अभ्रैव मन्‍त्रे उक्षापं 


वही, आत्मानन्दभाष्य . 
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प्राथमिक धर्म, कहा है । तात्पर्य यह है कि ऋषि के काल के पूर्व, समय से ही सोमयाग या अन्य याग 
प्रचलन में थे । प्राथमिक धर्म का तात्पर्य धार्मिक विधान से है । 


सूक्‍्त का पचासवाँ मन्त्र यज्ञ-कर्त्ताओं की गति 'के बारे में बताता है । देवताओं ने यज्ञ 
से ही यज्ञ को सम्पन्न किया । वे प्रारम्भिक धर्म थे । वे महिममण्डित देव लोग नाक लोक को प्राप्त 
कर लिए, जहाँ पहले से ही प्राचीन साध्य देव निवास करते हैं । सायष ने मन्त्र में पहले आए "यज्ञ" 
का अर्थ, - नि्मथ्याग्नि तथा द्वितीय बार आए हुए का - होमसाधन आहवनीय किया है । उनका 
तात्पय यह है कि देवों ने अनुष्ठान हेतु आहवनीयागिन को स्थापित किया । देवों का अर्थ, उन्होंने 
यजमान किया है । आत्मानन्द के अनुसार जो यज्ञ अर्थात्‌ काम्य कर्म से यष्टव्य ईश्वर का यजन 
करते हैं, वे स्वर्ग में दीप्यमान देव हो जाते हैं |“ साध्य देव उन्हें कहते हैं, जिन्होंने पूर्पतः 
आत्मसाक्षात्कार नहीं किया है, किन्तु वे इसके निकट पहुँच गए हैं । अथर्वन्‌ तथा अड्‌.गिरा सज्ज्ञक 
पितर इस कोटि में आते हैं । ये देवताओं से निम्न कोटि में आते हैं, अतः मन्त्र के प्रथम चरण में 
आए "देवा:" पद का अर्थ यजमान करना पड़ेगा, क्योंकि देवताओं के साध्य बनने तथा स्वर्ग प्राप्त 
करने का कोई महत्त्व ही नहीं है । मनुष्य के लिए ही वह पद अभिलषित हो सकता है । उन्हें 
देव इसलिए कहा गया है कि अपने कर्म द्वारा वे देवत्व प्राप्त कर सकते हैं । इस दृष्टि से प्रकृत 
स्थल को उन्‍्तालीसवें मन्त्र के अन्तिम चरण से सम्बद्ध किया जा सकता है, जिसमें देवताओं का स्थान 
जानने वालों के लिए उनके साथ बैठने की बात कही गई है । 


| इक्यावनवें मन्त्र में यज्ञ द्वारा पृथिवी एवं ्युलोक के मध्य सामरस्य की बात कही गई है । 

जल एक ही है, किन्तु वह सूर्य की किरणों द्वारा ऊपर जाता रहता है । पुनः वही जल नीचे आता 
है । पर्जन्य भूमि को तृप्त करते हैं तथा द्युलोक को अग्नियाँ तृप्त करती हैं । आत्मानन्द ने "उदक" 
का पदच्छेद "उत्‌ + अक' करते हुए यह प्रतिपादित किया है कि देशकालादि में समान होने पर भी 


७७७७७७७े०७७ ७७७० भा भा वि भाभी ७७ ७७र्भीआआओं 


संयोजितवन्त इत्यर्थ:। 


४5 यज्ञेन निर्मध्याग्निना यज्ञ होमसाधनमाहवनीयं पूजितवन्त: । अनुष्ठानाय संयोरि 





देवा: व्यवहर्त्तार: यजमाना: । ऋग्वेद .464.50 पर सायपभाष्य 
2. ये यज्ञेन काम्यकर्मणा यष्टव्यमीश्वरं यजन्ति ते देवा भवन्ति स्वर्गे दीप्यमाना: । 


वही, आत्मानन्दभाष्य 
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दुःख से ऊपर उठा हुआ यह ब्रह्म धर्माधर्मसंस्कारवाली इन्द्रियो तथा प्राणों से उपहित जीव के रूप में 


देवता इत्यादि का अनुभव करता है तथा नीचे भी मनुष्यादि के रूपों का अनुभव करता है ।: 


वस्तुत: यज्ञ द्वारा बौद्धिक तथा धार्मिक दोनों पक्षों का समन्वय हो जाता है । चिन्तन बुद्धि 
का तथा यज्ञ धर्म का लक्षण है । इस प्रकार उक्त मन्त्रों में यज्ञ का निरूपण करते हुए दीर्षतमा ने भी 
दर्शन तथा कर्मकाण्ड दोनों का ही सुन्दर समन्वय प्रस्तुत किया है । 


!83| वाणी का स्वरूप :- सूक्‍त के अनेक मन्त्रों में वाणी का सम्यक्‌ निरूपण किया 
गया है । यद्यपि 3, 23, 24, 25, 35, 37, 39, 40 प्रभृति मन्त्रों में वाणी के विषय में कोई न 
कोई सड़-केत अवश्य किया गया है, तथापि मन्त्र सड़.ख्या 44, 42, 45 और 47 में इसका विशेष रूप 


से प्रतिपादन किया गया है । 


इकतालीसवें मन्त्र में वाणी को गौरी रूपा मानते हुए उसे जल का तक्षण करने वाली कहा 
गया है । वह लोक में एकपदी, द्विपदी, चतुष्पदी, अष्टापदी तथा नवपदी होती हुई तथा परमाकाश में 
हजारों अक्षरों वाली है । यास्क के अनुसार वह मध्यम अर्थात्‌ मध्यमलोक के ऊपर एकपदी, मध्यम 
तथा आदित्य के रूप में द्विपदी, चारों दिशाओं के रूप में चतुष्पदी, दिशाओं तथा अवान्तर दिशाओं के 
रूप में अष्टापदी, दिशाओं, अवान्तर दिशाओं और आदित्य के रूप में नवपदी तथा परम व्योम में 
बहूदका है ।“ सायण, आत्मानन्द प्रभूति आचार्यों ने भी वाषी के विभिन्‍न पदों का उपपादन अपने- 
अपने ढंग से किया है ।< 


अरमलस«तः 2लरहममक्न+- अडकामार॒ज। उ5७॥नाक उयावा०- "ाइनमरवता, अआथमाकजपीर" वयाकाफाताभ ध्ादमाकतो, पाशभामपंपक-न -सहायाकआ3+ सकाहामनजपक+.पामवक "राम पाना अदरक सडक सकलामामथथा॥, ध्ममरभभनाक+ लफ़य७+वऊ+ #कमसरामन+, नामक. पक्‍पल बनवाया) ऋषनाओर। ॥मममलथक. 


4. समानं देशकालादौ समानमपि उदकं अकात्‌ दुःखात उद्गतमप्येतद्ब्रह्म अहभिः अहीयमानै: 
धर्माधर्मसंस्कारैः इन्द्रियै: प्रापैश्चोपहितं जीवभूत॑ सत्‌ उदेति देवतादित्वमनुभवति । अब च 
नीचैरपि मर्त्य मनुष्यादिरूपमनुभवति च। 
ऋग्वेद .464.54 पर आत्मानन्दभाष्य . क्‍ 

के एकपदी मध्यमेन । द्विपदी मध्यमेन चादित्येन च । चतुष्पदी दिग्भिः । अचष्टापदी . 

.. दिग्भिश्चावान्तरदिग्भिश्व । नवपदी दिग्भिश्चावान्तरदिग्भिश्चादित्येन च सह स्क्षरा बहूदका 

परमे व्यवने । निरुक्‍्त 4.40. 

3. द्रष्टव्य - प्रकृत शोध प्रबन्ध के सप्तम अध्याय में "वाकृतत्त्व 
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उपर्युक्त मन्त्र में "गौरी" शब्द का प्रयोग किया गया है, जिसका अर्थ, महिषी होता है । 
इसीलिए ग्रिफिथ ने इसे महिषी मानते हुए मेघ के रूप में ग्रहण किया है | सामान्यतः "गो" शब्द 
का व्यवहार वाणी के लिए भी किया जाता है । यहाँ इसी अर्थ, में प्रयुक्त है । वाणी के विभिन्‍न पदों 
का अभिप्राय किसी छन्‍्द या छन्दों के विभिन्‍न चरणों के रूप में लिया जा सकता है । इस दृष्टि से 
विचार करने पर हमें ऋग्वेद में नव चरणों वाला कोई छनन्‍द उपलब्ध नहीं होता है, जबकि तीन चरणों 
वाला गायत्री छन्‍्द प्रधान होते हुए भी यहाँ परिगणित नहीं है । अतः वाषी के पदों के रूप में ऋषि 
की मूल दृष्टि के बारे में कुछ नहीं कहा जा सकता है । परम व्योम में वाणी को सहस़्ाक्षणा कहने 
का तात्पर्य उसको अपरिमित मानना है । 


सूक्त के बयालीसवें मन्त्र में इसी वाषी से समुद्रों को प्रवाहित होने वाला बताया गया है । 
समुद्र के जल के कारण चारों दिशाएँ जीवित हैं । वहीं से अक्षर निकलता है, जिसके आधार पर सारा 
विश्व जीवित है । सायण ने समुद्र का अर्थ - मेघ तथा अक्षर का - उदक किया है ।“ यास्क एवं 
वेड.कटमाधव ने भी उदकपरक अर्थ ही किया है ।> आत्मानन्द ने "मुद्रा" का अर्थ - ब्रह्मविद्या तथा 
जो इसके सहित हो अर्थात्‌ इससे एकवाक्यता को प्राप्त करने वाली अवान्तरवाषी को समुद्र कहा है।* 
ज्ञातव्य है कि वाषी ने अपना उत्पत्ति-स्थान समुद्र में बताया है ।> इस प्रकार वाषी के अधिष्ठान के... 
रूप में समुद्रों का प्रवाहित होना तथा उनसे ही अक्षर की उत्पत्ति होना - दोनों बातें उपपन्‍न हो 
जाती हैं । उसी अक्षर पर सारा विश्व आश्रित है । 
3. पफा& फ्रैपेपई+33]0 यैगणा -ै०भ्रर्ल ४ एप वछ९वचएण £:337-030प6 पह्व5 
हा तेडलेंड ऋग्वेद 4.464 .44 पर ग्रिफिथ की टिप्पणी. 
28 समुद्रा: वृष्ट्युदकसमुन्दनाधिकरणभूता: मेघा: । अक्षरमुदकम्‌ । 
ऋग्वेद 4.464.42 पर सायणभाष्य.. ः 
3. द्रष्टन्य - वही, यास्क एवं वेड.कटमाधव की व्याख्याएँ 
4. मुदम्‌ आनन्द राति ददाति इति मुद्रा ब्रह्मविद्या ईति च । तत्सहिता: तदेकवाक्यतां गता 
क्‍ अवान्तरवाच: समुद्रा: । वही, आत्मानन्दभाष्य 


5... करग्वेद 40.425.7 


472 


पैंतालीसवें मन्त्र में वापी के चार भागों की चर्चा आई है, जिसे इकतालीसवें मन्त्र में 
प्रतिपादित “चतुष्पदी' गौरीवाकु के साथ सम्बद्ध किया जा सकता है । वाणी के इन चारों स्थानों या 
रूपों को ब्रह्मवेत्ता मनीषी ही जानते हैं । इसके तीन रूप गुहा में निहित हैं तथा मनुष्य मात्र इसके 
चौथे रूप का व्यवहार करते हैं । दार्शनिक दृष्टि से इन चार रूपों को व्याकरणदर्शन में प्रतिपादित 
वापी के चार भेदों - परा, पश्यन्ती, मध्यमा और वैखरी के रूप में समझा जा सकता है । परा वाणी 
मूलचक्र में, पश्यन्ती नाभि में मध्यमा हृदय में तथा वैखरी कण्ठ में स्थित होती है ।। इस प्रकार 
वाषी के चार रूप हैं । 


सूकत के उन्चासवें मन्त्र में ऋषि ने वाणी को सरस्वती देवी के रूप में प्रतिष्ठित किया है, 
जो आज भी लोकविश्रुत है । उसने सरस्वती के स्तन को सुखकारक, रत्नों कों धारण करने वाला, 
धनों को धारण करने वाला तथा सुष्ठु प्रदाता कहा है । सरस्वती उस स्तन से समस्त वरपीय पदार्थों 
को पुष्ट करती है । ऋषि ने सरस्वती के इस प्रकार के स्तन को पीने के लिए अपनी तरफ करने 
की प्राथना की क्‍ है । सायण ने "स्तन" का अर्थ - शिशुस्थानीय प्राषियों के पान-हेतु लौकिक एवं वैदिक 
अच्छे शब्दों के रूप वाला स्तन किया है । उन्होंने वसुवित्‌ का अर्थ - धनों का वेत्ता, प्राप्त करने 
वाला या प्राप्त कराने वाला किया है ।“ आत्मानन्द ने इस मन्त्र में वाकु, देवता तथा नदी के रूप में 
तीन प्रकार की सरस्वती की कल्पना करते हुए प्रत्येक विशेषण की तदनुकूल व्याख्या की है ।“ 


ऋषि द्वारा उपर्युक्त मन्‍्त्रों में किये गए वाणी के निरूपण से इसकी सर्वव्यापकता सिद्ध होती 
है । एक तरफ वाणी का दाशंनिक एवं आध्यात्मिक पक्ष प्रस्तुत किया गया है, तो दूसरी तरफ 
सरस्वती या वैखरी के रूप में उसका लौकिक पक्ष । वस्तुतः वाणी सर्वत्र अनुप्रविष्ट है । जगत का 


4उमअलभक भापकपानक अधमाजत्रकक आजा! धभातलाऋ तभाताआंग+ सेपापलोल' अधेकासाती शशातसात्रा! शामेशरोलातः अशतातततः १लोतावंका॥ शंकालंमलिर अलकम्मिक आधिकााआ अभरमिशरक आशोजोकिल अमि्ंदितरो अवकिलानात अफलााा0 प्राताामता मशंगावल आमामााल 2आकााक पााााााक, 


. परा वाड्‌.मूलचक्रस्था पश्यन्ती नाभिसस्थिता । 
हृदिस्था मध्यमा ज्ञेया वैखरी कण्ठदेशगा ।। नागेश - परमलघुमज्जूषा, पृष्ठ 23. 
2 स्तन: स्तनवच्छिशुस्थानीयानां प्राषिनामाप्यायनकारी लौकिकवैदिकसुशब्दरूप: स्तनः । वसृवित्‌ 
बसूनां वासयित्रीषां धनानां वेत्ता लब्धा वेदयिता वा । द 
क्‍ ऋग्वेद 4.464.45 पर सायफभाष्य, 30 महक 
3. तत्र वाग्रूपिषी देवतारूपिषी नदीरूपिषी च क्रमादुक्ता । 


. वही, आत्मानन्दभाष्य,....... 
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व्यवहार इसके बिना असम्भव है । यह प्राणिमात्र में समायी हुई है । इसी तथ्य को ऋषि ने अनेक 
रूपों में स्पष्ट किया है । 


अस्यवामीय सूकत के ऊपर किये गए विवेचन के आधार पर यह कहा जा सकता है कि 
प्रकृत सूक्त में सृष्टिविद्या से सम्बद्ध अनेक पहेलियों को निर्॑षत किया गया है । ऋषि के काल में 
सृष्टि के जिन रहस्यों पर विचार किया जाना अपेक्षित था, उसने यहाँ कहीं विस्तृत तो कहीं संक्षिप्त 
रूप से कर दिया है । संवत्सर की अवधारणा बड़े ही सुन्दर ढंग से प्रस्तुत की गई है । पूरी सृष्टि- 
प्रक्रिया में इसका बड़ा ही महत्त्वपूर्ण, स्थान है । वस्तुतः इसी में पूरी सृष्टि पिरोयी गई है । उसे 
कालचक्र के रूप में तथा विभिन्‍न ऋतुओं के विभाग के रूप में देखना ऋषि की मौलिक विशेषता है । 
इसी प्रकार आदित्य को इसके साथ सम्बद्ध करना भी महत्त्वपूर्ण है | सूक्‍त में 3, 5, 6, 7 इत्यादि 
सड्‌.ख्याओं का रहस्यात्मक प्रयोग किया गया है । सृष्टि के सन्दर्भ में माता-पिता तथा वत्स की 
अवधारणा नितान्त अपेक्षित है । ऋषि ने अनेक मन्त्रों में इस तथ्य को स्फुट किया है । "वत्स' के 
रूप में यह "जगत" अर्थात्‌ सृष्ट ही हमारे सम्मुख आती है । ऋषि ने जगत्‌ के आदि कारण को 
जानने की इच्छा व्यक्त की है| इस दृष्टि से उसने विभिन्‍न प्रकार के तत्त्वज्ञों का स्वरूप प्रदर्शित 
किया है । पूरे सूक्‍त में अनेकत्र "गो' के स्वरूप का निरूपण किया गया है | यह "गो अपने "वत्स' 
को देखकर शब्द करती है, वत्स भी ऐसा ही करता है । इस प्रकार के स्वाभाविक तथा साहित्यिक 
_वर्षन भी सूक्‍त में उपलब्ध होते हैं । 


सृष्टि के अतिरिक्त जो आधुनिक दर्शन के अन्य महत्त्वपूर्ण तत्त्व हैं, उन पर भी ऋषि ने 
सम्यक्‌ दृष्टिपात किया है । ऋषि द्वारा प्रस्तुत “जीव” की धारणा एवं शरीर से उसका सम्बन्ध- 
प्रतिपादन आधुनिक या परवर्त्ती, दार्शनिक जगत के लिए अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । इसी प्रकार "अज' 
को परमतत्त्व के रूप में प्रतिष्ठित करना भी इस सूकत की प्राथमिक और मौलिक विशेषता है । देवैक्य 
का प्रतिपादन भी बहुत स्पष्ट शब्दों में किया गया है । दार्शनिक वृत्ति को याज्ञिक कर्मकाण्ड से 
जोड़ना सर्वविध सामञ्जस्य का प्रतीक है । 







भव्यक्ति क्तत का एक माध्यम काव्य या कोई भी रचना है । ऋषि ने उसके तत्त्वों तथा 
प्रतिपाद्य को भी सम्यक्‌ निर्त्रपेत किया है । वस्तुतः काव्य का प्रमुख उद्देश्य परमतत्त्व को स्पष्ट 
करना ही है । इसी दृष्टि से ऋषि ने वाणी 4 भाँति प्रतिपादन किया है । यहाँ तक कि उसे 
.. सरस्वती के रूप में भी मण्डित ण्डित किया है । 





अध्याय - 5 
पुरुषसूक्त (ऋग्वेद 40.90) एवं उसमें निहित तत्त्व 


पुरुष शब्द का तात्त्विक विवेचन 


पुरुष सूकत 
सूक्‍त में विद्यमान विभिन्‍न तत्त्वों की समीक्षा 


(| पुरुष का सहस्त्व !2] : दशाड्‌.गुलम्‌ 

[3] इदं सर्वम्‌ (4 महिमा 

(5 त्रिपाद !6| पुरुष का विष्वड्‌.-क्रमण 

7] विराट [8] आदिम यज्ञ 

[9| यज्ञपुरुष !40|] बहिंषि प्रौक्षन 

॥44] साध्य, ऋषि और देव 42] सर्वहुत्‌-यज्ञ 

[43| पृषदाज्यम्‌ [4| वायब्य, आरण्य और ग्राम्य पशु 
(45]| वेद का आअविर्भाव [46] पञ्च पशुओं की उत्पत्ति 
[१7] चार वर्षों, की उत्पत्ति '8| ब्रह्माण्डीय अवयवों की उत्पत्ति 
[49| सप्त परिधियों [20] इक्कीस समिधाएँ 

(24] पुरुष-पशु [22 प्रथम धर्म, 

| 


23] नाकलोक 
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को “पुरुष” शब्द का तात्त्विक विवेचन 

प्राचीन वाड्‌-मय में “पुरुष” शब्द का प्रयोग "आत्मा" और "परमात्मा" दोनों अर्थों, में प्राप्त 
होता है । सामान्यतः इसका निर्वचन "पुरि शरीरे शेते इति पुरुष:" किया जाता है । इस रूप में 
इसका अर्थ होगा - शरीर में निवास करने वाला आत्मा । "शतपथब्राह्मप" में पुरुष शब्द की व्याख्या 
करते हुए बताया गया है कि "दृश्यमान लोकों' को "पुर" कहते हैं, उस पुर में रहने वाला व्यापक 
तत्त्व "पुरुष" है ।* "पि्पति इति पुरुष:" इस व्युत्पत्त के अनुसार सारे पदार्थों को भरने वाले, किंवा 
सबमें अनुस्यूत तत्त्व को पुरुष कहते हैं । इसी प्रकार यदि "पुर: शेते इति पुरुष:" ऐसी व्युत्पत्ति 
की जाए तो अर्थ होगा - सभी पदार्थों के पूर्व में स्थित पुरुष । "पृ" धातु का अर्थ पूर्ष या आप्यायित 
करना भी होता है । इस दृष्टि से इसका अर्थ हो सकता है - जो साधकों को पूर्ण या आप्यायित 
करने वाला है, तृप्ति एवं शान्ति देने वाला है, वह पुरुष है । बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में बताया गया है 
कि "आत्मा ने इन सबसे पूर्व सारे पापों को जलाया, अत: वह पुरुष कहा जाता है ।"“ "पुरुष" की 
एक और व्युत्पत्त - 'पुरुषु बहुषु शेते' भी की जा सकती है । इसका अर्थ होगा - बहुतों में शयन 
करने वाला । सायष ने अव्यक्त महदादि से विलक्षण चेतन तत्त्व को पुरुष माना है ।> उन्होंने उसी 
स्थल पर प्राणिसमूह की समष्टि के रूप में स्थित ब्रह्माण्डशरीरी विराट नामधारी को भी पुरुष माना 
है । 


: यास्‍्काचार्य ने "पुरुष" का निर्वचन तीन प्रकार से किया है । ब्राद:" “पू:" पूर्वक 
सद" धातु से बनता है, जिसके अर्थ विशरण, गति और अवसाद हैं । स्कन्दस्वामी ने गति अर्थ 


. "इमे वै लोका: पूरयमेव पुरुषो योष्यं पवते सोष्स्यां पुरि शेते तस्मात्‌॒ पुरुषः"। 
. शतपेथब्राह्मण - 3.6.2. 
० स यत्पूर्वोष्स्मात्‌ सर्वस्मात्‌ सर्वान्‌ पाप्मन: औषतु तस्मातु पुरुष: । 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ - 4.4.4 





3. अव्यक्तमहदादिविलक्षपश्चेतनो यः पुरुष:'। ऋ.0.90.4 पर सायष का विनियोग 
4. सर्वप्रणिसमष्टिरुपो ब्रह्माण्डदेशो विराडाख्यो यः पुरुष: । वही, सायषभाष्य 
5... पुरुष: पुरिषादः, पुरिशयः, पूरयतेर्वा । यास्क - निरुक्‍त, 2.3.4 
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को ग्रहण करके उसे भोक्‍ता और शरीरधारी कहा है ।४ दुर्गाचार्य ने पू: का अर्थ शरीर अथवा बुद्धि 
करते हुए इसमें विषयोपलब्धि के लिए रहने वाले को पुरुष माना है ।“ यास्क के दूसरे निर्वचन 
"पुरिशयः" के अनुसार "पुर" में शयन करने वाले को पुरुष कहते हैं । उनका तीसरा निर्वचन 
"पूरयतेवी' पुरुष को अन्तर्यामी होकर सर्वत्र व्याप्त होने वाला प्रतिपादित करता है । 


स्वामी दयानन्द ने "पुरुष” को सारे संसार में व्याप्त होकर रहने वाला माना है | 
उनका तात्पर्य है कि जिसने अपनी व्यापकता से इस जगत्‌ को पूर्ष कर रखा हो, वह पुरुष है ।2 


आचार्य उब्बट ने पुरुष को नारायणनामधारी पुरुष माना है ।। जबकि महीधर ने उसे 


अव्यक्त, महदादि से विलक्षण चेतन पुरुष ही माना हे । 


गीता में क्षर, .अक्षर और उत्तम पुरुष के रूप में तीन प्रकार के पुरुष बताए गए हैं । 
सम्पूर्ण प्राणियों को "क्षर' तथा आत्मा को "अक्षर' कहा गया है ? इन दोनों से पृथक परमात्मा को 
"उत्तम पुरुष" का अभिधान दिया गया है । 


वैदिक पृष्ठभूमि में धर्म या तत्त्व की दृष्टि से "पुरुष" की धारणा महत्त्वपूर्ष है । 
इसमें "पुरुष" शब्द से विश्व के अन्तिम सत्य पुरुषरूप परमेश्वर का सड्.केत किया गया है । वेदों 
में आदिपुरुष को अग्निरूप अथवा सूर्यरूप में स्वीकार किया गया है । अग्निचयन में अहित ' 'हिरण्मय 
पुरुष” इसी "सौर पुरुष" का प्रतिनिधित्व करता है । तामस पाश के छिन्‍न हो जाने पर साधक 


अल सपक० प्तनफव्का प्रपुयाकााा+ सजटेकात).फवासामनान.लपतय&.. स्‍आंपन्‍लामा:. आपस... पलक न माएत+४७,.. स2ल्‍वका५क..डा-4:3:. पाकर सवल्‍कामाकन,.. कलम दर, आटपपकभ- अममध+॥. समा. फदानसजा.प्ा८4नओ..4४0+.22;2ढामए+. परमार -लयारकालनऊर च!कोन्‍जह. 


8 पुरं शरीरं भोकतृत्वेन गच्छतीति । निरुकत - 2.3- पर स्कन्द-भाष्य. 
रे पू: शरीरं बुद्धिर्वा तयोरसौ सीदतीति पुरिषाद: इति पुरुष: । वही, दुर्गवृत्ति । 
3. पुरि सर्वस्मिन संसारेप्भिव्याप्य सीदति वर्तत इति पुरुष: । 
दयाननद - ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका, सृष्टि-उत्पत्ति विषय । 
4. .  शुक्लयजुर्वेद-संहिता - 3.4 पर उब्वट भाष्य 
5... वही, महीघर भाष्य... 


द्वाविमौ पुरुषौ लोके क्षरश्चाक्षर एव च |. 





कूटस्थोषक्षर उच्यते ।। 





उत्तम: पृरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्यूदाहत: । गीता - 45.46-47 . 
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. आदित्यवर्ष उस महान्‌ पुरुष को जानकर मृत्यु को अतिक्रान्त कर जाता है । परम पुरुष ही वास्तविक 
अयन है । इस अयन तक पहुँचने के लिए अन्य कोई मार्ग नहीं है ।। मानव-चेतना, . काल-चेतना 
तथा विश्व-चेतना में "पुरुष" तत्त्व के रूप में स्थित है । आदित्य में स्थित पुरुष कालचैतन्य है । 
इस कालचैतन्य के अभाव में संवत्सरात्मक काल का ज्ञान असम्भव है । ऐसी स्थिति में ऋतुचक्र भी 
निरन्तर प्रवर्तित नहीं हो सकता । विश्वचेतना का परमतत्त्व विराट्‌ पुरुष है । उसी की एक मूर्च्छना 
मानव-चैतन्य आत्मा है । उपनिषदों का प्रतिपाद्य यही मानव-चैतन्य आत्म पुरुष है | इसी दृष्टि से 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में याज्ञवल्क्य ने शाकल्य से इसी आत्म पुरुष के बारे में जिज्ञासा की है 2 ऋग्वेद 
के विद्वान महदुक्थ में उसी की मामांसा करते हैं । अध्वर्य अग्निचयन में उसी का विचार करते हैं । 
सामवेदी महाद्रत में इसी का चिन्तन करते हैं । पृथिवी, स्वर्ग, वायु, आकाश, जल, ओषधियों, 
वनस्पतियों, चन्द्रमा, नक्षत्रों तथा समस्त प्राणियों में इसे की ब्रह्म के रूप में उपासना की जाती है ।“ 


[ख| पुरुषसूक्त 

"पुरुषसूक्त” कृष्ण यजुर्वेद को छोड़कर लगभग सभी स्हिताओं में मिलता है । यह 
ऋग्वेद के दशम मण्डल का नब्बेवां सृक्त है । शुक्लयजुर्वेद के इकतीसवें अध्याय में यह सम्पूर्ण सूकत 
उपलब्ध होता है । इसके अन्त में छः नई ऋचाएँ जोड़ दी गई हैं, जिसे "उत्तरनारायष" कहते हैं । 
इस प्रकार कुल बाईस ऋचाएँ हो गई हैं । इसमें मन्त्रक्रम के अतिरिक्त मन्त्रगत पदों में भी पार्थक्य है। 
सामवेद |4.43॥| में संख्या तीन सौ सत्रह से लेकर इक्कीस तक मात्र पाँच ऋचाओं को परिवर्तन के 
साथ ग्रहण किया गया है । अथर्ववेद के उन्‍नीसवें काण्ड का छठो सूक्तत भी पुरुषसूक्त है तथा यह क्रम 
और पद दोनों दृष्टियों से ऋकु तथा यजुष्‌ से कुछ भिन्‍न है । तैत्तिरीय आरण्यक |3.42 में 
पुरुषसूक्त की सोलह ऋचाओं के अन्त में दो त्रिष्टुप्‌ और जोड़ दिये गए हैं । 


न्‍पिवकमप्लनमना वालकफम धराक़माकः.. कप. न्कीयॉफआजा+.. पा. कान), .अपनाभन्याथ..प्राकासलका..एसकमााका.. वादा, .अपवेकस्‍ानयास. कल्प, नकाताकत'.पेदसकामा.पाजआ;+०ााक-. अमर. पादप भर. धरा पद; धरानम्-... फारमाययाक.पाकास,..पाएकलांकाम.. 


4. शुक्लयजुर्वेद्रसहिता - 3.48 
हा त॑ त्वोपनिषदं पुरुषं पृच्छामि । बृहदारण्यकोपनिषद्‌ - 3.9. 26 
3. _ एतं ह्येव बहवृचा महत्युक्थे मीमांसनत एतमग्नावध्वयव एत॑ं महाव्रते छन्‍्दोगा एतस्यामेत 





दिव्येतं वायावेतमाकाश एतमप्स्वेतमोषधीष्वेत॑ वनस्पतिष्वेत॑ चन्द्रमस्येत॑ नक्षत्रेष्वे 
भूतेष्वेतमेव ब्रह्मेत्याचक्षते । ऐतरेयारण्यक - 3.2.3 क्‍ 


सर्व 
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"पुरुषसूक्त" दार्शनिक दृष्टि से बहुत महत्वपूर्ण है । इस सूकत में जगत की उत्पत्ति 
का वर्णन किया गया है । यह सूक्‍त स्तवनात्मक न होकर वर्षनात्मक है । इसके अतिरिक्त इसमें 
तथ्यों का भी स्पष्टतः निरूपण किया गया है | वेद को समझने के लिए इस सूक्त को समझना 
आवश्यक माना जाता है । इस सूक्त में जहाँ मानव-व्यवहार की व्याख्या की गई है, वहीं दार्शनिक 
तत्त्वों का भी आख्यान है । यही कारष है कि यह सूक्त ऋग्वेद के दार्शनिक सुकतों में निर्विवाद रूप 
से परिगणित है । यह सूकक्‍त बहुत लोकप्रिय है । द इसकी लोकप्रियता का मुख्य कारण यह है कि 
इसमें किसी बाह्य पदार्थ से जगत्‌ की सृष्ट न बताकर जनसामान्य द्वारा बोधगम्य पुरुष से ही सृष्टि 
का विकास दर्शाया गया है । अतः लोगों की भावनाओं के सननिकट होने के कारण यह सूक्त अधिक 
लोकप्रिय हुआ । सामान्यतः इस सूक्त के आधार पर "पुरुषमेध'" की कल्पना की जाती है । ऋग्वेद 
तथा ऐतरेयब्राह्मण में उपलब्ध शुनःशेप का उपाख्यान भी पुरुषमेध को सड़-केतित करता है । वस्तुतः 
ऋग्वेद के युग में भी पुरुषमेध नहीं होता था । ब्राह्मणों तथा सूत्रों में वर्णित पुरुषमेध शुद्ध रूपक है । 
यज्ञ परम्परा के सूत्र अत्यन्त प्राचीनकाल में भी उपलब्ध होते हैं । यहूदी तथा भारतीय आर्यों में यज्ञ 
अत्यन्त महत्वपूर्ण संस्था थी, किन्तु कहीं भी नरमेध की प्रथा के प्रमाण नहीं मिलते हैं । वस्तुतः इस 
प्रकार की कथाओं का सड्‌-केत देवता के प्रति अपनी सबसे अधिक प्रिय वस्तु का समर्पण करना है । 


ऋग्वेद के पुरुषसुक्त' में "सर्वेश्वरवाद" अथवा ' 'एकेश्वरवाद" की पूर्ष प्रतिष्ठा की गई 
है । यज्ञों के प्राधान्य के कारण ही ऋषियों को धार्मिक जगत में उन्हीं से सम्बद्ध रूपकों पर आधृत 
होना पड़ा । वैदिक ऋषि सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को यज्ञमय मानता है । इसलिए सृष्टिकर्म भी यज्ञ ही है । 
विराट्‌ पुरुष यज्ञ में अपने को अर्पित करके अनेक रूपों में प्रकट होता है । प्रस्तुत सूक्त में विराट 
पुरुष और उसके अड्‌.गों का वर्णन किया गया है । इस सूकत के ऋषि नारायण तथा देवता पुरुष हैं |. 
मन्त्र सड.-ख्या एक से लेकर पन्द्रह तक अनुष्टुप्‌ तथा सोलहवोँ मन्त्र त्रिष्टुप्‌ में उपनिबद्ध है । 


[ग सुक्त में विद्यमान विभिन्‍न तत्त्वों की समीक्षा 
पुरुष एवं उससे उत्पन्न सृष्टि के बारे में सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करने के लिए 





क्‍ विभिन्‍न तत्त्वों की समीक्षा आवश्यक है । इसे निम्नवत्‌ प्रस्तुत किया जा सकता है क्‍ द 





रे ऋग्वेद 


गी मन्त्र तथा उनके हिन्दी-अनुवाद परिशिष्ट 


-“ 40.90. इस के सर्भ 
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|॥ पुरुष का सहस्रत्व :-. सूक्त के प्रथम मन्त्र में पुरुष को "सहस्शीर्षा", 
"सह ज्राक्ष" और "सहसज्रपात्‌' कहा गया है | यहाँ सायण ने "सहस्र" को उपलक्षण माना है । अतः 
उनके अनुसार इसका अर्थ "अनन्त शिरो से युक्त पुरुष' हुआ ।* संसार के सभी प्रापी उस पुरुष से 
ही उत्पन्न होते हैं, अतः उनका शरीर भी उसी पुरुष का है । उब्बट ने "सहस्र' शब्द को अनेक 
का पर्याय माना है ।” महीधर ने इसे "बहुत्व" का वाचक माना है और इसका अर्थ "असंख्य शिरों 
वाला' किया है |. यदि "सहस्न" को बहुत्ववाची न मानकर संख्यावाचक माना जाएगा, तो उसकी दो 
हजार आँखें माननी पड़ेंगी, जबकि मन्त्र में ही उसे "सहस्ाक्ष" बताया गया है । वस्तुतः पुरुष के 
अड्‌.गों की सहस्रता उसकी अनन्तता, सार्वभौमिकता और अलौकिकता का द्योतक है । अद्दैत की दृष्टि 
से विचार करने पर अधिदैवत जगत के सहतस़ों ब्रह्माण्डों के सहझ्रों चुलोक शिर होंगे, सहस्रो 
सूर्य-चन्द्र नेत्र होंगे और सहस्नों भूमियाँ पैर होंगे । आधिभौतिक जगत के सहस़्रों प्राणियों के सहस़रों 
शिर मानों उस एक अद्गैत पुरुष के ही सहम्रों शिर हैं । अनन्त नेत्र और पैर मानों उसी के अनन्त 
नेत्र और पैर हैं । मुंशीराम शर्मा ने द्वैतदृष्टि से लक्षणा का आश्रय लेते हुए "सहम्न शीर्षा" का अर्थ 
अनन्त ज्ञान, “सहम्राक्ष" का सर्वदर्शिता और "सहस्रपात्‌" का अर्थ अनन्तगतिशीलता तथा सर्वव्यापकता 
या सर्वप्राप्तता किया है । इस रूप में परमेश्वर एक ऐसा पुरुष है, जिसके ज्ञान, दर्शन तथा प्राप्ति 
_[व्यापकता| की कोई सीमा नहीं है । इस प्रकार पुरुष के सहस्रत्व में उसकी सार्वभौकिता, दिव्यता 
और नित्यता [अमरता| निहित है । 


2] दशाड्‌-गुलम्‌ :- प्रथम मन्त्र में ही आए इस पद का अर्थ सायण ने "दश 
अड्‌.गुल स्थान" करते हुए उसे उपलक्षण माना है । वह पुरुष ब्रह्माण्ड के अन्दर ही नहीं, अपितु 
बाह्य पदार्थों में भी व्याप्त होकर स्थित है ।? ग्रिफिथ ने "दशाड्‌-गुलम्‌' को मानव के हृदय का वह 
स्थान बताया है, जहाँ आत्मा का निवास है ।? उब्बट ने इसका अर्थ "दश अड्‌.गुल के प्रमाण वाला 


>> अमम«--+माना नस्‍काओथ) असााकअक -++ावा०४2 कान पा अममममकबक भभपामाकका जकामाममा+) उनका. .अ0ककक “काका साकलाकान॥ -2फकााओं, पलवोधमामा जफडकाछ+ 4फ+सभ3। “रपरजक सका, अभकमकान अकनमवाभ काप+तक, टया+ममका जयककान 


है द्रष्टव्य - 0.90.4 पर सायप- भाष्य, 
2... शुक्लयजुर्वेद्र - 3.4 पर उब्बट-भाष्य 
3. वही, महीधरभाष्य क्‍ 

4. शर्मा मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 39 


5. .. ऋग्वेद - 40.90.4 पर सायषभाष्य 
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हृदय प्रदेश" अथवा "नासिका का अग्रभाग" किया है ।/ दश अड्‌.गुली मोड़ने पर मुट्ठी बैँध जाती है 
और उसके अन्दर की सभी वस्तुएँ व्यक्ति के अधीन होती है । इस प्रकार यह ब्रह्माण्ड तो उस 
पुरुष की मुट्ठी के अन्दर है ही, इसका अतिक्रमण करके भी अर्थात्‌ इसके बाहर भी वही है, यह 
तात्पय भी हो सकता है । मन्त्रस्थ भूमि का अर्थ पृथ्वी ही नहीं, अपितु समस्त ब्रह्माण्डों की समष्टि 
से है । 


पुरुष के शिर, चक्षु और पाद को सहस्र के साथ जोड़ने में भी ऋषि का कोई अभिप्राय 
हो सकता है । उसका शिरोभाग सृष्टि से अस्पृष्ट प्रतीत होता है, क्योंकि उसका स्थान ऊपर है । 
पाद का तात्पर्य सीमित या सान्‍्त सृष्टि से प्रतीत होता है तथा इन दोनों - सृष्टि से परे और 
सृण्टिगत रूपों के द्रष्टा के रूप में स्थित पुरुष इनमें पार्थल्य को सूचित करता है । उसका चलश्षुष्मान्‌ 
होना दिव्यता और भौतिक सृष्टि का भेदक तत्त्व प्रतीत होता है । इस दृष्टि से यह कहा जा 
सकता है कि "दशाड्‌-गुल', "जीवात्म पुरुष" है, जो अपने पैर की दश अड्‌.गुलियों पर स्थित है तथा 
पुरुष से अवर है और पुरुष उसका अतिक्रमण करके स्थित है । 


[3 इदं सर्वप्र :- आचार्य सायष, उव्वट और महीधर ने सूक्‍त के द्वितीय मन्त्र में 
आए "इदम्‌" का अर्थ "यह वर्तमान जगतु" किया है ।“ वस्तुत "इदं सर्वमृ" का तात्पर्य दृश्यमान सृष्टि 
या भौतिक जगत्‌ से है । यहाँ पुरुष की भौतिक जगत से अभिन्‍नता प्रतिपादित की गई है । यह 
पूरा ब्रह्माण्ड मृत्यु के अधीन है । एक अमृत तत्त्व है, जो इस पूरे ब्रह्माण्ड का अतिक्रमण करने 
वाला है । सभी भौतिक पदार्थ अन्न हैं तथा सभी प्राण इनके भोकता हैं ।अन्न तत्त्व मर्त्य है, किन्तु 
प्राणतत्त्व अमृत है । 


अतिरिक्त इस 





(4॥ * महिमा :- सूक्त के तृतीय मन्त्र में आया "महिमा' पद पुरुष के 
जगत्‌ के महत्त्व को भी द्योतित करता है । देश-काल की सीमा में आबद्ध यह ब्रह्माण्ड पुरुष की 
महिमा का प्रतिफल है । पुरुष की महिमा की कोई सीमा नहीं है । उसे न तो तारों वाले आकाश 
तुतः उसे मानव- 





तक केन्द्रित किया जा सकता है और न भौतिक पदार्थों के सूक्ष्म रूप तक ही । वस्तुत 
हु शुक्लयजुर्वेदर्सहिता - 3.4 पर उत्वटभाष्य,.._ 


2... उक्त मन्त्र पर सायणु उन्वट एवं महीधर-भाष्य. द्रष्टव्य. 
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मस्तिष्क तथा विज्ञान के विभिन्‍न उपकरणों से भी नहीं नापा जा सकता है । इस दृश्यमान जगत के 
अनन्त स्वरूप का वर्षन करने में वाणी कम पड़ जाती है । 


(5  नत्रिपात्‌ृ :- साधारणत: ब्रह्म या पुरुष को चार पैरों वाला माना जाता है । 
उसका एक भाग ये सारे प्राणी हैं तथा तीन भाग इस सांसारिक सृष्टि से परे हैं । यहीं इस ब्रह्माण्ड 
रूपी वृक्ष की जड़ें निहित हैं । यदि आदिपुरुष को अक्षय ख्रोत के रूप में देखा जाए, तो उसे तीन 
भागों वाला तथा इस ब्रह्माण्ड को एक भाग मानना पड़ेगा । जितना मर्त्य भाग है, उसका तीन गुना 
अमर्त्य भाग है । यह विभाग जगत और जीव की दृष्टि से है । जगत बार-बार जन्म लेकर पुनः 
प्रलय में लीन हुआ करता है । जीव भी कर्म के अनुसार विभिन्‍न योनियों में आया-जाया करता है । 
इन दोनों की अपेक्षा से ही पुरुष को कर्त्ता तथा भोक्ता के रूप में एक पाद से सम्बद्ध कर के 


उपस्थित किया गया है । पुरुष का अपना वास्तविक रूप तो सर्वातिशायी और अगोचर है । 


यद्यपि पुरुष अखण्ड है, उसका भाग नहीं किया जा सकता, उसकी कोई इयत्ता नहीं 
है, तथापि यह संसार ब्रह्म के स्वरूप की अपेक्षा अल्प है इसीलिए पाद-विभाग किया गया है | 
वस्तुतः यह विश्व पुरुष के एक भाग में ही स्थित है ।अतः ग़न्त्र में आया "पाद" शब्द उसका 
परिमाण बताने के लिए नहीं आया है, बल्कि वह देश-विशेष को निर्दिष्ट करता है । स्वामी दयानन्द 
की भी ऐसी ही मान्यता है ।“ क्‍ 


66] पुरुष का विष्वड-- क्रमण :- सूक्‍त के चौथे मन्त्र में पुरुष का चतुर्दिक 
क्रमण विहित है । इसमें सर्वोपरि गतिशीलता का सड़-केत किया गया है, जो सृष्टि की मूल प्रवृत्ति है। 
तथा जिसके द्वारा एक साथ ही देश और काल का परिच्छेद हुआ है । "साशन' तथा "अनशन" पदों 
से "चेतन" तथा "अचेतन” तत्त्व अभिप्रेत है । "अचेतन' पदार्थों को “चेतन' अपना आहार बना लेते 
हैं । मिट्टी “अचेतन" है, जल उसे खा जाता है, जल को अगिन,. अग्नि को वायु और वायु को 
आकाश खा जाता है । अतः सपेक्ष दृष्टि से एक "अनशन" तथा दूसरा "साशन”" बनता जाता है । 








आदिपुरुष ने इन दोनों को चारों ओर से व्याप्त कर लिया । यह कार्य भी उसके मायाच्छन्न 
ने ही सम्पन्न किया, क्योंकि उसका 
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इसके गुण-दोषों के संसपर्श से रहित पुरुष उत्कर्षपूर्वक स्थित हुआ, किया है ।/ उस पुरुष का पाद 
या लेश यहाँ माया में सृष्टि और संहार के रूप में बार-बार आता है । माया में आने के बाद वह 
पुन: देव, मनुष्य, तियगू आदि रूपों में आने के बाद वह पुनः देव, मनुष्य, तिर्यय आदि रूपों में विविध 
प्रकार से होता हुआ चेतन और अचेतन को लक्ष्य कर के व्याप्त हो जाता है ।“ आचार्य सायणएवं 
महीधर के इस भाष्य के आलोक में वेदान्तदर्शन की वह प्रक्रिया स्पष्टतः परिलक्षित होती है, जिसके 
अनुसार अज्ञान अथवा माया की उपाधि से विशिष्ट चैतन्य को ही नामरूपात्मक जगत कहा गया है । 
आचार्य शड्‌-कर के शब्दों में - "एक ही परमेश्वर जो माया को जानता है तथा कूटस्थनित्य और 
विज्ञान-धातु है, अविद्या या माया के द्वारा अनेक प्रकार से कल्पित कर लिया जाता है ।> पुरुषसूक्त 

में वर्णित "त्रिपात॒युरुष" वेदान्त का मायोपाधिरहित कूटस्थ नित्य ब्रह्म प्रतीत होता है, जो सदा एकरस 
है । इसके अतिरिक्त मन्त्र में जिस एक पाद के इस लोक में पुनः होने की बात कही गईहै, वह 
वेदान्तप्रतिपादित मायोपाधिविशिष्ट ब्रह्म प्रतीत होता है, जो अनेक प्रकार से स्थावर-जड़.गम जग्रतु के 
रूप में व्यक्त है ।गीता में श्रीकृष्ण ने भी कहा है - मैं एक अंश से इस पूरे जगत को विशेष रूप 
से धारण करके स्थित हूँ ।* 


॥77[ विराट :- सूक्‍त के पाँचवे मन्त्र में आदिपुरुष से विराट की उत्पत्ति . 
बताई गई है । सायण एवं महीधर ने विराट का अर्थ - “जिसमें विविध पदार्थ विराजमान हो वह 
विराट्‌ है", किया है ।? इसकी व्याख्या - विशेषेष राजते इति विराट, अर्थात्‌ जो विशेष रूप से 
दीप्तिमान्‌ हो वह विराट है, भी की जा सकती है । स्वामी दयानन्द ने विराट का अर्थ करते हुए 
लिखा है - “विराट जिसका ब्रह्माण्ड के अलड्-कार से वर्षन किया है, जो उसी पुरुष के सामर्थ्य से 
उत्पन्न हुआ है, जिसको मूल प्रकृति कहते हैं, जिसका शरीर ब्रह्माण्ड के समतुल्य, जिसके सूर्य- 
चन्द्रमा नेत्रस्थानी हैं, वायु जिसका प्राण और पृथिवी जिसका पग है - इत्यादि लक्षण वाला जो यह 


७७४७७७७४/५७७७७/७७ए७ए,ो ७७४७७ एर्रआ७७७०७०७७७४७७०७ण ७० आशा अर ७आ आर आओ 


+' द्रष्टव्य, ऋग्वेद 40.90.4 पर सायप एवं महीधरभाष्य.. 
2: बहीं, ० "हट 2 
हु एक एवं परमेश्वर: कूटस्थनित्यो 





घ्रत्मसूत्र, शाड.करभाष्य - 4-3.49 . 
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: आकाश है, वही विराट कहलाता है ।४ इस प्रकार उनके मतानुसार विराट का अर्थ आकाश है । 
वस्तुत: विराट्‌ का अर्थ स्पष्ट करने के लिए तीन श्रेणियाँ बनानी पड़ेंगी । प्रथम श्रेषी स्वयम्भू, दूसरी 
विराट या विराजू तथा तीसरी वैराज पुरुष की श्रेषी होगी । प्रथम श्रेषी पिता की, द्वितीय माता की और 
तृतीय सन्‍तति की है । पहली दो श्रेणियाँ अप्रकट हैं और तीसरी सूर्य या वैश्वानर के रूप में प्रकट 
है । प्रत्येक उत्पत्ति में माता और पिता की आवश्यकता होती है । सृष्टि के प्रारम्भ में ऋत पिता 
और सत्य माता है | ऋग्वेद के एक मन्त्र में ऋत को पिता कहा गया है तथा सूर्य को उसका पुत्र 
होने का सड़.केत किया गया है ।“ सूर्य का एक नाम इन्द्र भी है । एक अन्य मन्त्र में इन्द्र अर्थात 
सूर्य को सत्य का सूनु कहा गया है । इसके द्वारा सत्य का माता होना प्रतिपादित होता है । सत्य 
का पुत्र ही सत्य का पालक है । 


पुरुष की उक्त त्रिविध स्थिति के अतिरिक्त पुराणों तथा भागवत-परम्परा में नारायण पुरुष 
की धारणा भी दृष्टिगत होती है । इस परम्परा के अनुसार पितृतत्त्व स्वयम्भू को नर तथा मातृतत्त्व 
विराज्‌ को नार कहा जाता है । नार ही आप: अर्थात्‌ जल है । इस सार्वभौम माता-पिता के युग्म 
से उत्पन्न सन्‍तति नारायण कहलाती है । यह नारायष ही सूर्य, हिरण्यगर्भ, मनु, अग्नि, इन्द्र, प्राण 
इत्यादि नामों से अभिहित किया जाता है । मनु ने अपनी स्मृति में इसे स्पष्टत: प्रस्तुत किया है ।* 
मन्त्रस्थ “विराजो अधि पूरुष:” द्वारा इसी वैराज नारायण पुरुष की ओर सड्-केत किया गया है । 
सायपष एवं महीधर ने इसका अर्थ करते हुए लिखा है - विराज के शरीर को अधिकरण बनाकर उस 
शरीर का अभिमानी एक पुरुष उत्पन्न हुआ । सर्ववेदान्त-वेद्य वही परमात्मा अपनी माया से ब्रह्माण्ड 
रूप विराट देह की सृष्टि कर उसमें जीव के रूप में प्रविष्ट होकर ब्रह्माण्डाभिमानी देवतात्मा जीव 


_३>23०«+200 0०४2० “(७-५2 ७ अक- अककतमममकनः सा-माभसायुजर 'ाजा+2-48५, १८पमकल्‍पाथान ओ-७कभ3, 0ाएाफिजमकयाकः +2># >नजननगा। अगसयालापमाका 'ीमफीकाज "पमन्‍नमक़ार समाशधर्यमपाल- फदपमादपताए, परमगःबह व. अमाहाकरमथ# कायकव०७७% “काए+३७2०॥५ अपमकास्मपकत,.सर+राउाए॥॥. सयामपवकक- कसम 


हु स्वामी दयाननद सरस्वती - ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका, सृष्टिविद्या- विषय 

५ अहमिद्धि पितुष्परि मेधामृतस्य जग्रभ । अहं सूर्य इवाजनि । ऋग्वेद - 8.6.40. 
3. . ऋग्वेद - 8.69.4 

4. . आपेो नारा इति प्रोक्ता आपो वै नरसूनव: । 


क्‍ . ता यदस्यायनं प्रोक्‍्त तस्मान्नारायप: स्मृत: । 
. एतमेके. वदन्त्यगिनं मनुमन्ये प्रजापतिमू । 
इन्द्रमेके परे प्राषभपरे ब्रह्म शाश्वतम |... 
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हुआ ।* विराट्‌ की प्रस्तुत व्याख्या में वेदान्त दर्शन का स्वरूप और भी स्पष्ट रूप से हमारे समक्ष 
उपस्थित होता है । वेदान्त दर्शन में स्थूल शरीर की समष्टि के अभिमानी मायोपाधिविशिष्ट चैतन्य का 
नाम 'विराट्‌” या वैश्वानर है | वहाँ स्थूल शरीर की व्यष्टि के अभिमानी जीव को विश्व कहा गया 
है ।“ 


विराजु से उत्पन्न वैराज पुरुष ने पीछे तथा आगे की भूमि का अतिक्रमण कर दिया । 
सायष और महीधर ने इसका अर्थ इस प्रकार किया है - उत्पन्न होने वाला वह विराट पुरुष अतिरिक्त 
हो गया - देव, तिर्यकू, मनुष्य आदि रूपों वाला हो गया । देव इत्यादि की सृष्टि के पश्चात्‌ भूमि 
एवं शरीरों की रचना की ।“ इन विद्वानों ने पुरः' का अर्थ शरीर किया है । डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल 
ने भूमि को दयौ: का भी द्योतक माना है । उनके अनुसार मन्त्रस्थ “पश्चात्‌” पद भूमि के लिए और 
पुरः अर्थात्‌ पुरस्तात का प्रयोग द्यौ: के लिए किया गया है ।7 इसका भाव यह निकाला जा सकता 
है कि वह वैराज पुरुष द्युलोक तथा पृथिवी का अतिक्रमण कर दिया अर्थात्‌ इनकी सीमा से परे हो 


गया । 


9 आदिम यज्ञ :- सूक्‍त के छठें मन्त्र में आदिम यज्ञ के उपादानों-सामग्रियों की 
चर्चा की गई है । सायण एवं महीधर ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है - पूर्व कथित क्रम से 
शरीर रचना हो जाने के बाद देवों ने उत्तरसृष्ट की कामना की । उस समय तक कोई भी बाह्य 
द्रव्य उत्पन्न नहीं हुआ था । इस कारण यज्ञ सम्पन्न करने हेतु हवि: का अभाव था । इसी समस्या 
के समाधान के लिए देवताओं ने पुरुष के स्वरूप की हवि के रूप में मानसिक आकल्पना की और 
उसी पुरुष-हवि से मानस-यज्ञ सुप्रतिष्ठित हुआ | इस यज्ञ में आज्य, समिधा एवं हवि के रूप में. 


राणा ७७आा ७ आर ०७७ ७०७० 0०७, रण ० ००, ००७ आर्भी आर ७७७७ी आओ 


3. ऋग्वेद 40.90.5 पर सायण और महीघर का भाष्य. 
9 एतत्समष्ट्युपहित चैतन्यं वैश्वानरों विरादित्युच्यते । 
. एतद्व्यष्ट्युपहितं चैतन्य विश्व इत्युच्यते । सदानन्द वेदान्तसार, खण्ड 3-32. 
3. ऋग्वेद 40.90.5 पर सायण एवं महीधर भाष्य. अर 
4. . छापा चरयंदा ब50 वाफ् 46७ एज, ७" ०-००-०० ऐश 38 ह 


द ने न ) ३ 
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क्रमशः वसन्त, ग्रीष्म तथा शरद्‌ ऋतुओं का उपयोग किया गया ।7 तात्पर्य यह है कि देवताओं को 
हविष्य जुटाने में विशेष परिश्रम नहीं करना पड़ा, क्योंकि यज्ञ आरम्भ करने के पूर्व ही कालचक्र का 
प्रवतेन हो चुका था । ऋतुएँ क्रमशः अपनी-अपनी बारी से आने-जाने लगी थीं । उनमें से वसन्‍्त को 
आज्य बनाया गया । आज्य तपाए गए घृत को कहते हैं । घृत चिक्दय होता है । वसनन्‍त भी 
चिक्वणता - सरसता का प्रतीक है । इसके आगमन पर जड़-चेतन अखिल जगत रस्स्निग्ध हो उठता 
है । जिस प्रकार घृताहुति देने से अग्नि प्रज्वलित हो जाता है, वैसे ही वसन्‍्त के आने से सबका 
अन्तःस्थल उत्फुल्ल हो जाता है । इसीलिए वसन्‍त को आज्य कहा गया है । सूखी समिधा ही शीष्र 
आग पकड़ती है । ग्रीष्म में कोई भी वस्तु जल्दी सूख जाती है । सूर्य की किरणषें वनस्पतियों के रस 
को खींच लेती है । इस प्रकार ग्रीष्म अग्नि के लिए शीघ्र जलने योग्य सामग्री को प्रस्तुत कर देता है। 
इसीलिए ग्रीष्म को इध्म या समिधा के रूप में प्रकल्पित किया गया है । शरद्‌ ऋतु में हव्य अन्‍्नों - 
चावल, उड़द, मूंग, तिल इत्यादि की फसलें तैयार हो जाती हैं । यही कारण है कि मन्त्र में हवि 


शरद्‌ के साथ समीकृत है । 


आचार्य उब्बट ने उक्त मन्त्र में आत्मयज्ञ को निष्पादित किया है । उनके अनुसार जिस 
प्रकार इन्द्र आदि देवों ने पुरुष-हवि से यज्ञ किया और उसमें वसन्‍्त, ग्रीष्म एवं शरद्‌ को क्रमश: 
आज्य, इध्म तथा हवि के रूप में प्रयुक्त किया गया उसी प्रकार से योगिजन आत्मयज्ञ का सम्पादन 
करते हैं । आत्मयज्ञ से योगी लोग अमृतस्वरूप देदीप्यमान पुरुष-प्रतीक आत्मा के द्वारा सम्यक्‌ अधिकार 
प्राप्त करते हैं । इस आत्मयज्ञ में सत्व, रजसू, तमस्‌ गुषणों का हवन किया जाता है । वसन्‍्त 
सत्वगुण का, ग्रीष्म रजोगुष का तथा शरद्‌ तमोगुष का. प्रतीक है ।2 डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल ने यज्ञ 
के आधार को ्रिमूर्त्तिपक माना है, जो तीन ऋतुओं के प्रतीक के रूप में मन्त्र में निर्दिष्ट है । ये 
तीनों कालचक्र या संवत्सर की तीन तीलियोँ हैं तथा द्रव्य-यज्ञ के तीन तत्त्वों - आज्य, ईंधन और 





हविष्यानन को द्योतित करती हैं ।“ उन्होंने वसुओं, रुद्रों और आदित्यों को भी कालचक्र की तीलियों 
.. ऋग्वेद - 40.90.6 पर सायष तथा महीधर के भाष्य, 

2. ...  द्रष्टव्य- उक्त मन्त्र पर उब्वंट-भाष्य- 

5 मी "९ ई#०प्शावैबा4य०ा ०८ ८४6७ 9384० 94८८९४८7 0४ ६!36 5क०कय- 


. +#4८26 + 8 'पीव: 0 पआपं740५, 5शाफ्रे04580 ]276 385 (८१72७8 
56480795 - कर 
_ अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक 
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के रूप में माना है । इसके अतिरिक्त उनके मत में तीन देव - अग्नि, वायु और आदित्य, तीन लोक 
- पृथिवी, अन्तरिक्ष और दौ:, तीन इन्द - गायत्री, त्रिष्टुप्‌ और जगती, तीन पुरोहित तथा तीन प्राण 
भी ब्रह्माण्डीय सृष्टि के त्रिमूर्त्तिपरक तत्त्व हैं ।[ 


।2॥| य्ज्ञ-पुरुष :- सूकत के सातवें मन्त्र में पुनश्च यज्ञ का सम्पादन 
प्रस्तुत किया गया है । वस्तुतः यह अग्रजात यज्ञपुरुष विराट से उत्पन्न होने वाला वैराज पुरुष ही 
है । आदिम यज्ञ में आदिपुरुष ही हवि के रूप में आकल्पित था । यहाँ पहले उत्पन्न वैराज पुरुष 
का यज्ञ के साथ तादात्म्य स्थापित किया गया है । डॉ.अग्रवाल ने इसे द्वैतीयक यज्ञ माना है ।2 


[!40] बर्दिषि प्रौक्षन :- आचार्य सायण एवं महीधर ने "बर्हिषि" का अर्थ - मानसिक 
यज्ञ और "प्रौक्षन" का "प्रोक्षितवन्त:" किया है ।> ग्रिफिथ ने प्रथम पद को यज्ञों में प्रयुक्त होने वाली 
पवित्र घास कहा है ।* वस्तुतः यह पवित्र घास कुशा है, जिसका प्रयोग यज्ञीय कर्मकाण्ड के समय 
किया जाता है । डॉ.अग्रवाल ने अनेक ब्राह्मण ग्रन्थों का उद्धरण देते हुए इसे प्रजावाचक मानकर वैराज 
पुरुष या मनु से उत्पन्न प्रजाओं के रूप में स्वीकार किया है ।” सभी प्रजाएँ मनुष्य, पशु और 
वनस्पति इन तीन ख्पों में सृष्ट है तथा इन तीनों श्रेणियों में एक तथ्य सर्वनिष्ठ है कि ये सभी अपने 
अस्तित्व के लिए अन्न या रस पर अश्वित हैं । गीता में श्रीकृष्ण ने भी कहा है - मैं रसात्मक सोम 
होकर सभी ओषधियों को पुष्ट करता हूँ ।? मूर ने "प्रौक्षन" का अर्थ "बलि" किया है । उनका 


8 ग6 #0प्रशावेबध१०00 ०02 € ४9३854702० 7942८६९८7 ० ६४९७ 5880%:474 0७ 
78 पाीवए ०04 ६:477%५ए+, 5एए70034560 १४:९८ 35 ४९९७ 5९३४०7७ « 


अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 73. 


2 वही, पृष्ठ 473. 
3. ऋग्वेद - 40.90.7 पर सायण एवं महीधर के भाष्य. 
४] वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. 


१8. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 474. 
6... पुष्णामि चौषधीः सर्वा: सोमो भूत्वा रसात्मक: । गरी 
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तात्पर्य है कि पवित्र घास अर्थात्‌ कुशा पर पुरुष की बलि दी गई । पीटर्सता ने इसका अर्थ 
"छिटकना" किया है ।2 वस्तुतः सृष्टि की पूर्वावस्था देवयुग की अवस्था है । इसमें प्राषतत्त्व की 
प्रबलता है । पुरुष यज्ञार्थ तप रहा है | इसी तप से, प्राण के श्रम से स्वतः स्वेद की बूँदे प्रकट 
हुईं । इसी से विराट पुरुष का सेचन किया गया । यकज्ञ-प्रक्रिया में वेदी पर कुशाएँ बिछाई जाती हैं। 
उन्हीं कुशाओं पर यजमान बैठता है । कुशाओं से ही उसके ऊपर जल छिड़का जाता है । कुशों को 


सर्वत्र पवित्राधायक माना गया है । 


उब्वट ने इस मन्त्र का अर्थभी आत्मयज्ञपरक किया है । जिस प्रकार अग्निष्टोम यज्ञ 
में कुशप्रोक्षित पुरुष उत्पन्न हुआ, उसी प्रकार आत्मयज्ञ में प्राणायाम से प्रदीप्त पुरुष उत्पन्न होता है। 
प्राणायाम की साधना से दिव्यज्ञान का उद्भव होता है । बह. प्राणायाम एवं पुरुष दिव्यज्ञान का प्रतीक 
है । इन्द्र, साध्य एवं ऋषियों ने उस पुरुष से यजन किया है । योगी कपिल इत्यादि एवं अन्य ऋषि 
इस आत्मयज्ञ में प्रषवपुरुष से यज्ञ करते हैं ।> उव्बट के विचार से विधिपरक यज्ञ एवं आत्मयज्ञ में 
कोई विभेदक रेखा नहीं है । 


॥844]  खाध्य, ऋषि और देव :- आचार्य सायण एवं महीधर ने “साध्य” का अर्थ 
सृष्टिसाधन के योग्य प्रजापति आदि तथा "ऋषि" का अर्थ तदनुकूल मन्त्रद्रष्टा किया है ।* पीटर्सन ने 
इनका अर्थ क्रमशः पवित्र, ऋषि और देव किया है ।” मैकडानेल के अनुसार साध्य प्राचीन स्वर्लोक्ीय 
प्राणियों के समूह का बोधक है ।? ग्रिफिथ के अनुसार साध्य, याज्ञिकों का एक वर्ग हैं,, जिसका 
सम्बन्ध प्राचीन देव याज्ञिकों से है ।: यह शब्द निषण्टु [4:5.44 में रश्मिवाचक नामों के साथ 


अमर भास्‍ाकमाताकम जीपआाम-साव्ाांआाता- काइ॥रा+ााव भराााआाफ, ववाकमादाकी पायाजाह्ावान पाामाााधको सदाबपानरए भयाक+पकाभान भया0४0७आ०. उधार पतामाभाक/+ था» ०दाइाभमया+ “वाजककाभवा-लनाानकाफ,.धजकरिया॥७ परााााहम' सवपाइंधोनकम माइक! फाडयममयाम १ाथथथा भरभायकमााका, 





* मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 5, पृष्ठ 374. 

गे पीटर्सत - हिम्स फ़ाम द ऋग्वेद, पृष्ठ 323. 

3. द्रष्टव्य - शुक्लयजुर्वेदर-संहिता - 3.9 पर उन्बट भाष्य. 

4... ऋग्वेद 0.90.7 पर सायप एवं महीधर के भाष्य, 

5... पीटसैन - हिम्स फ्राम द ऋग्वेद 

6... मैकडानेल - वैदिक रीडर फार स्टूडेन्ट्स, पुरुषसूक्त मन्त्र 7 की टिप्पषी. 





् ऋग्वेद - 0.90.7 पर | 3 का अनुवाद एवं टिप्पषी. 
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पठित है, अतः नैरुकतों ने इसे रश्मिवाचक ही माना है । ऋषि शब्द की व्याख्या करते हुए शतपथ- 
ब्राह्मण में बताया गया है कि जिन्होंने श्रम तथा तपस्या की वे ऋषि कहलाए । ऋग्वेद में भी इसी 
आशय का एक मन्त्र आया है ।“ निरुक्‍त में मन्‍्त्रों - स्तोत्रों का दर्शन करने के कारण ऋषियों को 
ऋषि कहा गया है ।” डॉ.अग्रवाल ने साध्य को देवताओं का ही एक विशेष नाम माना है । देवों 
और क्षियों में भेद प्रदर्शित करते हुए उन्होंने बताया है कि ऋषि मन के प्राचीनतम सिद्धान्त का 
प्रतिनिधित्व करते हैं तथा साध्य देव प्राणतत्त्व का । एक असत्‌ है तो दूसरा सत्‌ है । पहला 
धारणाओं अथवा मस्तिष्क को द्योतित करता है, तो दूरुरा प्राणों के द्वारा जीवन्‍्तता को । पहला 
"असतृसृष्टि" है और इसका परिषाम दूसरा सत्‌ सृष्टि है। पहले का सम्बन्ध पूर्ववुग से है और 
दूसरे का उत्तरयुग से । साध्यदेवों को पूर्वदेव माना गया है, जो ऐसी शक्तियाँ हैं कि अपने उद्गम में 
छिपी हुई है तथा देवों के देवदूतीय शक्तियों के बराबर है ।* पुरुष सूक्त के ही सोलहवें मन्त्र में 


साध्यों का निवास स्थान नाकलोक में बताया गया है । 


. जयदेव वेदालड्.कार ने इस मन्त्र की दूसरी पड़ि.क्त का अर्थ्‌ करते हुए लिखा है - 
उस विराट्‌ के पूजन से देव, साध्य और ऋषि प्रादुर्भत हुए 2 सम्भवतः उन्होंने "अजयन्त" का अर्थ 
"उत्पन्न हुए” किया है । यज्‌ धातु का अर्थ, कहीं भी उत्पन्न होना नहीं बताया गया है अपितु 
इसका अर्थ यजन-पूजन करना ही होता है ।?अतः वेदालडू-कार जी का अर्थ नितान्त भ्रामक एवं 


अशुद्ध तथा अपरम्परागत प्रतीत होता है । 


| 42] सर्वहुतृ-यज्ञ - पुरुषसूक्त के आठवें मन्त्र में यज्ञ को सर्वहुत्‌ कहा गया है। 
सायण ने इसका अर्थ - "सर्वात्मकः पुरुषो यस्मिन्‌ यज्ञे हूयते सो5्यं सर्वहुतु" अर्थात्‌ जिसमें सर्वात्मक 


हर ये यत्पुरास्मात्‌ सर्वस्माद्‌ इदमिच्छन्त: श्रमेण तपसारिषन्‌ तस्माद्‌ ऋषयः । 


शतपथब्राह्मण - 6.4.4.4. 





2. ऋग्वेद 40.409 .4 

3. ऋषिर्दशनात स्तोमान्‌ ददर्शेत्यौपमन्यव: । निरुक्त - 2.3.3 
4. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 76 

हु वेदालड.कार, जयदेव - 





वैदिक दर्शन, पष्ठ 257 





की ४ |; 
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पुरुष का हवन किया गया है" किया है ।! महीधर ने "सर्व हयते यस्मिन्‌ सःसर्वहुतु" अर्थात्‌ जिसमें 
सब कुछ हवन किया जाता है, ऐसा अर्थ किया है ।“ ग्रिफिथ ने महान्‌ यज्ञ” और पीटर्सन ने पूर्णतः 
अनुष्ठित यज्ञ” इस प्रकार अनुवाद किया है । वस्तुतः इसका अर्थ - जिसमें सबका हवन किया जाता 
है, करना अधिक सइड.गत प्रतीत होता है । सायपष ने यज्ञ का अर्थ, मानस यज्ञ तथा महीधर ने 
"पुरुषमेध यज्ञ" किया है ।? उब्बट ने इसे "अग्निष्टोम यज्ञ" माना है । मूलतः वे इसे आत्मयज्ञ ही 
मानते हुए कहते हैं - इस प्रकार के सर्वहुत्‌ आत्म-यज्ञ के द्वारा उत्पन्न ज्ञानरूपी तेज से योगिजन 
सारे पशुओं तथा सारे भूतों को करतलगत देखते हैं ।? 


[73] पृषदाज्यम्‌:- पृषत्‌ च तद्‌ आज्यमिति । आज्य का अर्थ - तपाया गया घृत 
होता है । सायण महीधर ने "पृषदाज्यम्‌" का अर्थ "दधिमिश्रित घृत" किया है ।“ ग्रिफिथ इसे बूँद के 
आकार का घी मानते हैं |” पीटर्सन "बटर" अर्थात्‌ धी अर्थ करते हैं ।॥? मैकडानेल इसे घनीभूत - 
जमा हुआ घृत मानते हैं ।/” यज्ञ-प्रक्रिया में घी का बड़ा महत्त्वपूर्ष स्थान है । प्रायः प्रत्येक यज्ञ 
में हविष्य के अतिरिक्त स्वतन्त्र रूप से घृत का हवन किया जाता है । ऐसी स्थिति में हवन करते 
समय घी की बूँदें यत्र-तत्र टपकती रहती हैं । अतः यहाँ "पृषदाज्यम्‌" का अर्थ “घी की बूँदें" करना 
सुसड.गत है । ऐसा करने से ही " सम्भूतम्‌" [एकत्र किया गया. पद का अर्थ इसके साथ पूर्णतः 
बैठ पाएगा । घृत उर्वरता का प्रतीक है । इसीलिए मन्त्र में उससे पशुओं की उत्पत्ति बताई गई है । 


न्‍अललकाकपक- १+&/फल७&80&.. %.४9028 “माइक, भताकशासा५न.पभाफाप अषनपालाजनाक -डअमलला.स्‍ाप्कनफलक पलक. क्‍अम«««पपपशावा पोवकमभा७७,.साातात४७(+ हाम-हावा। पोधकधभटक+. आाइशायलना+ पथापथ नमक ऋकममामा, "नवाब; "ाअपमकापाक।. पालक परत कममथ+- ्»भ»ोा ,००माफफनफ़प .#ावसमा 





45 ऋग्वेद 40.90.8 पर सायपणभाष्य. 
2 वही, महीधर भाष्य. 

हज वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. 
4. वही, पीटर्सन का अनुवाद. 

5. वही, सायण और महीधर-भाष्य.. 
6... शुक्लयजुर्वेद्र सहिता - 34.6 पर उब्बटभाष्य. 
गा ऋग्वेद 0.90.8 पर सायप-महीधर भाष्य. 
8. वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. ः क्‍ 

9... वही, पीटर्सन का अनुवाद... 
0. वही, मैकडानेल 


का अनुवाद. 
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इस घृत को हवन के पश्चात्‌ अग्नि से एकत्र किया गया है, अतः इसका अग्नि के साथ तादात्म्य 
प्रतीत होता है । वस्तुतः: यह सृष्टि यज्ञ का ही परिषाम है और यज्ञ अग्नि पर आधारित है । अतः 
अग्नि इस ब्रह्माण्डीय सृष्टि का ऐसा देवता है, जिसके द्वारा सारी दैवी शक्तियों सृष्टि से प्रवृत्त होती 
है । डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल ने इस सृष्टि के लिए अग्नि को बीज और सोम को माता माना है । 
उन्होंने सृष्टि के आरम्भ में विद्यमान जलराशि को मातृतत्त्व के रूप में माना है । ऐसा प्रतीत होता 
है कि जलराशि ही यज्ञ के समय सोेमरस के रूप में उपस्थित है ।7 


[44] वायबव्य, आरण्य और ग्राम्य पशु :- आचार्य सायण एवं महीधर ने वायु देवता 
से सम्बद्ध पशुओं को वायव्य, लोकप्रसिद्ध वन्य पशुओं को आरण्य तथा गाँव में होने वाले गो, अश्व 
इत्यादि को ग्राम्य पशु माना है ।“ पाश्चात्य विद्वानों ने भी प्रायः इन शब्दों के यही अर्थ स्वीकार 
किये हैं ।/ यहाँ वायु, वन और ग्राम इन तीनों से सम्बद्ध पशुओं की उत्पत्ति का वर्षन किया गया 
है । ध्यातव्य यह है कि मन्त्र में जलीय पशुओं की चर्चा. नहीं की गई है । डॉ.अग्रवाल ने तीनों 
प्रकार के पशुओं को तीन प्रकार के प्राणीय ऊर्जा, (7४574० 87०£५७) का प्रतीक माना है, 
जो किसी भी पशु-स्वरूप के निर्माण में अपनी भूमिका का निर्वाह करती है ।* यहाँ ग्राम्य पशुओं से 
पञ्च भौतिक तत्त्वों का सड-केत प्राप्त होता है, जो एक साथ ही रहते हैं । वायन्य पशु प्राषतत्त्व 
का सड-केत देते हैं तथा आरण्य पशु जो अपनी इच्छा से इधर-उधर विचरण करते हैं, मनस्तत्त्व को 
द्योतित करते हैं । मन भी स्वेच्छया इत्तसतत: भ्रमणशील है । यह स्पष्ट है कि प्रत्येक प्रापी, मन, 
जीवन तत्त्व |प्राण| और भौतिक तत्त्व के सम्मिश्रण से ही बना है । 


डॉ. मुंशीराम शर्मा ने आज्य और त्रिविध पशुओं के साथ ब्रह्मचर्यादे चारों आश्रमों को युक्त 
किया है । उन्होंने पृषदाज्य को ब्रह्मचर्याश्रम, ग्राम्य पशु को गा्ईस्थ्य, आरण्य को वानप्रस्थ तथा 


िलममामथ जाभाभपताक आया 3३» ।३ 333333;03+...+रफकमन+.तमफरपमाा०, .ाभयजराााक “परम कवाधकपराानस+ अेससाधक्क' भरफकापजापण /फामाााा७0 चशकापातताक नशा भावामनरातावान पााहअककक। ++मा३७०१७ गाना ममाभमात ,ानमाइक+ भारापपभाएकः भरधभामपाल$ पाफमेपााक पाक, 


गे अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चसे, पृष्ठ 477.. 
हे ऋग्वेद 40.90.8 पर सायण एवं महीधर के भाष्य. 
के द्रष्टव्य, उक्त मन्त्र पर ग्रिफिथ, पीटर्सन और मैकडानेल के अनुवाद. 





4. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 78. .. 
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वायब्य को संन्यास आश्रम का प्रतीक माना है ।। आरण्य तथा वायव्य पशुओं को बॉँधा नहीं जा 


सकता । वे अरण्य एवं आकाश [वायू| में स्वच्छन्दतापूर्वक विचरण करते हैं । 


!5] वेद का अविर्भाव :- सूक्त के आठवें मन्त्र में पशु-सृष्ट का उल्लेख करने 
_ के पश्चात्‌ क्रषि ने नवें मन्त्र में वेद के आविर्भाव को बताया है । डॉ.अग्रवाल ने आधुनिक शब्दों में 
पशुसूष्टि को स्वरूप (७००70) तथा वेद के आविर्भाव को विचार (76००) माना है ।2 ये 

दोनों ऐसे यज्ञ हैं, जो एक-दूसरे का निष्पादन करते हैं । स्वरूप बिना विचार के नहीं बन सकता 
और न स्वरूप के बिना विचारों का ही कोई अर्थ हो सकता है । नवें मन्त्र के अनुसार उसी सर्वहुत्‌ 
यज्ञ से ऋचाएँ अर्थात्‌ ऋग्वेद, सामवेद, छन्‍द तथा यजुर्वेद्र उत्पन्न हुए । ऋग्वेद में स्थित मन्त्रों को 
ऋक या ऋचा कहते हैं । जिन मनत्रों में अर्थ के कारण पाद व्यवस्थित रहते हैं, उन्हें ऋक कहते 
हैं ।) उब्वट के शब्दों में ऋकु नियत अक्षर और पादों वाली होती है ।। गेय. ऋचाओं को साम 
कहते हैं |? ऋकु और साम से पृथक्‌ मन्त्रों को यजुष्‌ कहते हैं ।? उव्वट के शब्दों में अनियत 
अक्षर और पादों वाले मन्त्रों को यजुष कहते हैं ।” मन्त्रस्थ "छन्दोंसि" पद का अर्थ सायण और 
महीधर ने गायत्री आदि छनन्‍्द किया है ।” मूर ने इसे अथर्ववेद का वाचक माना है ।? पीटर्सन भी 
इन्हीं का अनुगमन करते हैं ।? वस्तुतः अथर्ववेद के छन्दोबद्ध होने के कारण "छन्दांसि" को उसका 
वाचक माना जा सकता है । डॉ.अग्रवाल ने प्रथम तीन वेदों को तीन अग्नियों तथा चतुर्थ अर्थात्‌ 


७७४१७७७४४७७४७५७७७/७७े/ ७छएएणणणर० ७७७७७ ७७० ७ आरा ७0 आशा भरा भा आओ 


4. शर्मा, डॉ. मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रका, पृष्ठ 49. 

2. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 476. 

3. तेषामृगू यत्रार्थवशेन पादव्यवस्था । जैमिनिसूत्र - 2.. 35 

4... . नियताक्षरपादावसाना ऋक्‌ । उन्वट - शुक्लयजुर्वेदर्सहिता - .4. पर भाष्य. 
5... गीतिषु सामाख्या । जैमिनिसूत्र - 2.4. 36. 

6. शेषे यजु: । वही - 2.4.37 

हर नियताक्षरपादावसानं यजुः । उव्बट - शुक्लयजुर्वेदर्सहिता - 4.4 
8... ऋग्वेद 40.90.9 पर सायण एवं महीधर के भाष्य, 





रिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 5, पृष्ठ 373 








0. ऋग्वेद 40.90.9 पर : पीटर्स | का अनुवाद. 
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अथर्ववेद को सोम का प्रतीक माना है । डॉ.शर्मा, ने वाषी के इन चार प्रकारों को ऋत और सत्य में 
अन्तर्भावित किया है । उन्होंने सम्पूर्ण गद्यात्मकता को सत्य तथा पद्चात्मकता को ऋत माना है ।“ 
उब्बट ने इस मन्त्र का भी अध्यात्मयज्ञपरक अर्थ करते हुए लिखा है - पहले बताए गए प्रणवपुरुष 


से आत्मयज्ञ के प्रदीप्त हो जाने पर मनुष्य स्वतः ज्ञान का अधिष्ठान बन जाता है ।> 


876।  पज्चपशुओं की उत्पत्ति :- सूक्‍त के दशम मन्त्र में पाँच पशुओं की उत्पत्ति 
का वर्षन किया गया है । वे पशु हैं - अश्व, ऊपर तथा नीचे दोनों ओर दाँत वाले पशु, गाय, भेड़ 
और बकरियोँ । उक्त सभी पशु मनुष्यों के लिए अत्यन्त उपयोगी हैं । इसके साथ ही यज्ञ की 
सफलता में पशुओं की भी महत्त्वपूर्ण भूमिका होती है । अतः मानवसृष्टि के पूर्व मानवोपयोगी 
पशुओं की सृष्टि आवश्यक थी । सायण, उब्बट, महीधर इत्यादि विद्वानों ने "उभयादत:" का अर्थ गधे, 

खच्चर इत्यादि किया है ।* डॉ. अग्रवाल ने इसे "पुरुष पशु" के लिए प्रयुक्त माना है ।2 उन्होंने पांच 
पशुओं को पाँच प्रकार के प्राष सम्बन्धी स्पन्दों के रूप में स्वीकार किया है । अश्व गति का एक 
प्रभावशाली प्रतीक है, जो मूल बिन्दु से आगे की तरफ जाता है । पुरुष में गति के सारे रूप विद्यमान 
हैं । गाय एक ऐसी शक्ति का प्रतीक है, जो बाहर से मूलबिन्दु की ओर आती है । वस्तुतः यह 
आन्तरिक गतिशीलता का प्रतीक है । उक्त पशुओं में हर प्रकार की गतिशीलता दृष्टिगत होती है । 
अश्व अपकेन्द्रीय गति तथा गाय अभिकेन्द्रीय गति का प्रतिनिधित्व करते हैं । भेड़ मन्दगति तथा 
बकरियों त्वरित गति को सूचित करती हैं । पुरुष में ये सभी प्रकार की ग्रतियाँ विद्यमान हैं ।? 





॥47 चार वर्षों की उत्पत्ति :- सूक्त के ग्यारहवें मन्त्र में पुरुष के विभिन्न 
अडू.गों की सऊउज्ञाओं के बारे में जिज्ञासा की गई है । वस्तुत: पुरुष को समस्त चराचर जगत का 


रलममाभा जववयाभा। ऋराशासा+ कमा अभदरभाक0 नोकंापा ल्ा#भ0# वां! /92०0)७। ९७७७७, पोस०५+भ॥ शरालनाअ+ स्‍उ७राआक, ७३५७ ३७०३७भा:: "शा :कैरमााता+ फाकमामा॥! वरकाा0७१ :४७:४७०)९ ३७अककक पकउभमकः भा “मामा; 4पल्‍ाक 





; हे अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 479. 

2. शर्मा, डॉ.मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 50. 

'शुक्लयजुर्वेद्रसहिता - 3.7 पर उब्वट भाष्य 

4... ऋग्वेद 0.90.40 पर सायण, महीधर एवं उब्वट भाष्य 

5- पुफछ७ वगाउंगाब]) जरा) ४९९६८ ०0 92007 54465 8 एप्रटपड। 
अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण 


वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 79 


6... हही, पृष्ठ 379... 
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कारण माना गया है । पशुओं की सृष्टि के पश्चात्‌ मानवीय सृष्टि अपेक्षित है । यह मानवीय 
सृष्टि पुरुष के ही विभिन्‍न अड्‌.गों से हुई है । बारहवें मन्त्र में यह बताया गया है कि उस पुरुष 
का मुख ब्राह्मण हुआ, दोनों भुजाओं को क्षत्रिय बनाया गया, जाँघों को वैश्य बनाया गया तथा उसके 
पैरों से शूद्र की उत्पत्ति हुई । इस प्रकार यहाँ चारों वर्षों की उत्पत्ति उस पुरुष के ही विभिन्‍न क्‍ 
अड्‌.गों से बताई गई है । कर्वेद में सर्वप्रथम हमें यहीं चार वर्षों, का उल्लेख प्राप्त होता है । समाज 
की सुदृढ़ व्यवस्था के लिए चारों वर्णों का होना आवश्यक है । ब्राह्मण आध्यात्मिक शक्ति का प्रतीक 
है । आधुनिक शब्दों में इसे विधायिका कहा जा सकता है । राजन्य या क्षत्रिय शारीरिक शक्ति का 
प्रतीक है । इसे कार्यपालिका कहा जा सकता है । ब्राह्मण का सम्बन्ध मुख से होने से उसमें समस्त 
ज्ञानराशि तथा विचारणाशक्ति निहित है । अतः कोई भी निर्णय वह भलीभोॉति विचार करके ही देगा । 
क्षत्रिय का कार्य रक्षा करना है । इसके अतिरिक्त ब्राह्मण या मस्तिष्क द्वारा सुझाए गए कार्यों, में वह 
प्रवृत्त होता है । सामान्य रूप से भी कोई समस्या या सड़.कट आने पर व्यक्ति सर्वप्रथम अपनी रक्षा 
हाथों से ही करता है । वैश्य का कार्य अन्य तीनों वर्षों का भरण-पोषण करना तथा शुद्र का कार्य 
सबकी सेवा करना है । इस प्रकार चारों वर्षों के परस्पर प्रेम एवं सौहाद्र से ही यह समाज भलीभौति _ 
चल सकता है । वैदिक ऋषियों की यह चा्तुर्वर्ण्य-व्यवस्था, विच्छेद और भेद-भाव के लिए नहीं है, 
अपितु परस्पर प्रेम एवं सहयोग की भावना बढ़ाने के लिए है । 


डॉ. मुंशीराम शर्मा. ने इस विभाजन को पशुओं तक भी व्याप्त माना है । उनके अनुसार 
गो ब्राह्मण है, अश्व क्षत्रिय है, अजा वैश्य है तथा अवि शुद्र है | पक्षियों में हंस ब्राह्मण है, श्येन 
क्षत्रिय है, वया वैश्य है और काक शुद्र है | मन्त्र में ब्राह्मणादि को पुरुष के विभिन्‍न अवयवों के 
रूप में उपस्थित किया गया है । ये समस्त अवयव यज्ञकर्त्ती देवों के रूप में ही हैं । इनका उद्देश्य 
यज्ञ को निरन्तर आगे बढ़ाते रहना है । वेद आध्यात्मिक ज्ञानयज्ञ करते हैं, तो ब्राह्मणादि वर्ष 
सामाजिक यज्ञ की साधना करते हैं । पशु-पक्षी भी इस यज्ञ में सहायक हैं । एक मानव-शरीर ही 








यज्ञ का सुन्दर क्षेत्र है, जिसके सब अड.ग परस्पर एकता के सूत्र में बंधे हुए यज्ञ का पुनीत सम्पादन 
करते हैं । एकत्व में यज्ञ का सम्पादन नहीं हो सकता । इसके लिए बहुत्व या विभाग आवश्यक 
है । यज्ञ में भी तत्व ऋत्विक्‌, होता | अध्वर्यु, । गा पं 
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हव्य आदि का सामग्री-विभाग है । यह सृष्टि यज्ञ है | इसमें पुरुष की ही आहुति दी गई है । 
देव यज्ञकर्त्ता, हैं, जो उस पुरुष के ही अड्‌.ग हैं । विभाजन के सभी अड.ग एक-दूसरे के पूरक हैं। 
उनके सम्मिलित कार्य की परिणति ही यज्ञ है । डॉ. शर्मा, ने ब्राह्मणादि में प्रत्येक के विभकत कार्य से 
चेतना का विकास होना भी स्वीकार किया है । उनके अनुसार इस सामाजिक यज्ञ से शुद्॒त्व वैश्यत्व 
में, वैश्यत्व क्षत्रियत्व में, क्षत्रियत्व ब्राह्मणत्व में और. ब्राह्मणत्व सर्वहुर्त यज्ञ पुरुष में विकसित हो रहा 
है ।* 


तैत्तिरीय ब्राह्मण में वेदों को ब्राह्मणादि वर्णो, से सम्बद्ध किया गया है । उसके अनुसार 
वैश्य की उत्पत्ति ऋग्वेद से हुई है, यजुर्वेद्र क्षत्रिय का उत्पत्तिस्थान है, ब्राह्मणों की प्रसृति सामवेद 
है तथा शुद्रों की उत्पत्ति अथर्ववेद से है |” 


38]  ब्रह्माण्डीय अवयवों की उत्पत्ति :- पुरुषसूक्त के तेरहवें तथा चौदहवें मन्त्रों में 
विभिन्‍न ब्रह्माण्डीय अवयवों की उत्पत्ति बताई गई है । पुरुष के मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुआ, नेत्रों क्‍ 
से सूर्य, मुख से इन्द्र और अग्नि तथा प्राण से वायु उत्पन्न हुआ । उसकी नाभि से अन्‍्तरिक्ष उत्पन्न 
हुआ, सिर से बुुलोक हुआ । उसके पैरों से भूमे और कानों से दिशाएँ बनी । मन से चन्द्रमा की 
उत्पत्ति बताने का तात्पर्य यह है कि चन्द्रमा ओषधियों का स्वामी है और मन का भी ओषधियों से 
प्रगाढ़ सम्बन्ध है । सूर्य ज्योति:-स्वरूप है अतः ज्योति:-प्रदायिनी आँखों से उसकी उत्पत्ति सड्‌.गत 
है । मुख में ही वाषी प्रतिष्ठित है तथा वाषी अग्नि के तैजस अंशों से निर्मित होती है । इसी प्रकार 
इन्द्र तथा अग्नि परस्पर सम्बद्ध हैं | इसीलिए मुख से इन्द्र तथा अग्नि दोनों की ही उत्पत्ति 





बताई 
गई है । प्राण भी एक प्रकार का वायु है | इस पर पूरा जीवन आश्रित है । अतः प्राणतत्त्व से 
वायु की उत्पत्ति बताई गई है । नाभि जिस प्रकार शरीर का केन्द्र या मध्यभाग है, उसी प्रकार 
. शर्मा, डॉ. मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 57... 

2... "ऋग्भ्यो जात॑ वैश्यं वर्णमाहु: यजुर्वेद्र: क्षत्रियस्याहुयोनिम 





समवेदो ब्राह्मणानां प्रसृति: पूर्व परदे पूर्वेभ्यो गो 





तैत्तिरीय ब्राह्मण 3.42.9. 
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अन्तरिक्ष भी ब्रह्माण्ड का मध्यभाग है । इसीलिए पुरुष की नाभि से अन्तरिक्ष की उत्पत्ति बताई गई 
है । शिर शरीर में सबसे ऊपर स्थित है । वह प्रकाश स्वरूप भी है । इसी प्रकार द्योः भी ब्रह्माण्ड 
का उर्ध्वस््थ प्रकाशमय स्थान है । इसीलिए इसकी उत्पत्ति शिर से हुई है । भूमि ब्रह्माण्ड से नीचे 
की ओर स्थित है, इसीलिए उसकी उत्पत्ति पैरों से बताई गई है । शब्द दिशाओं में व्याप्त रहते हैं। 
वे कानों के विष हैं । अतः दिशाओं की उत्पत्ति कानों से निरूपित की गई है । 


मन्त्र में आए हुए "तथा लोकानकल्पयन्‌" के द्वारा लोकों की सृष्टि का निर्देश किया गया 
है । उसी मन्त्र में क्रमशः अन्तरिक्ष, चुलोक और पृथिवी - इन तीन लोकों की सृष्टि बताई गई है । 
इस प्रकार पूरी ब्रह्माण्डीय सृष्ट को उपपन्न किया गया है । सरे ब्रह्माण्डीय अवयव भी यज्ञ करने 
में सन्‍नद्ध हैं । इनका कोई व्यक्तिगत स्वार्थ नहीं है, ये सभी समष्टिगत ब्रह्माण्ड के लिए कर्मरत हैं। 
इनमें से अपने लिए कोई कुछ नहीं चाहता, पुनरापि सबका अस्तित्व यज्ञ द्वारा ही सुरक्षित है । 
_ आध्यात्मिक तथा भौतिक दोनों यज्ञ निर्बाध गति से चल रहे हैं । 


[89| सप्त परिधियों :- यज्ञ के सम्पादन में परिधियों की आवश्यकता होती है ।इनकी 
सड्‌.ख्या पन्द्रहवें मन्त्र में सात बताई गई है । ये क्‍ सात परिधियों कौन सी हैं ? इस विषय में आचार्यों 
ने अपने-अपने मत प्रस्तुत किये हैं । यज्ञ-मण्डप में आहवनीय अग्नि के तीन ओर रखी जाने वाली 
हरी लकड़ी को परिधि कहते हैं । इनकी लम्बाई बाहु के बराबर होती है । इनका निर्माण पलाश, 
विकंकत या कर्ष्मरि वृक्ष के काष्ठ से होता है । आहवनीय अग्नि ऐष्टिक एवं याज्ञिक भेद से दो 
प्रकार का होता है । दक्षिण, पश्चिम एवं उत्तर की ओर परिधि लगा दी जाती है, किन्तु पूर्व, की 
ओर परिधि के रूप में आदित्य की ही भावना की जाती है । तैत्तिरीय संहिता में कहा गया है कि 
पूर्व की ओर लकड़ियाँ नहीं रखनीं चाहिए, वहाँ आदित्य स्थित होकर विघ्नकारक राक्षसों को नष्ट 
करता है । शतपथ्राह्मण में भी ऐसा ही विधान किया गया है । इस प्रकार ऐष्टिक और 


_अमरान्‍मयाः 402980%॥» फसाकेकमाा। रस्‍वाकाकासा#- वाकाकला सषकमााआ+ अतभभाकमामात '्ारहाफभनाा वातालएबाक" भतालक/ा' सजाया आवाकम-दाहाा फाकोपाााक उधयाजपधकवाकः पामंपरावका पवाास्‍ाउाक, भामालााकता७ पारा गजराकाक०- /अप्ाकातत वाया पाभानकााा» चाा७७+०8७७ 22७३०: चंषयााकशाका 





है : न पुरुस्तात परिदधात्यादित्यो ह्थेवोद्यन पुरस्ताद रक्षांस्यपहन्ति । 
.. .... तैत्तिरीयसहिता >- 2.6.6.3: - के हम 


शतफ्थब्रात्मणप - 4.3.4.8. 
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औत्तरवेदिक परधियों का योगं करने पर इनकी संख्या छः तथा एक आदित्य को जोड़कर सात हो 
जाती है । आचार्य सायण एवं महीधर ने गायत्री, उष्णिकू, अनुष्टुप, बृहती, पड़ि.क्त, त्रिष्ठुप्‌ और जगती 
इन सात छन्दों को ही सात परिधियों के रूप में स्वीकार किया है ।“ उब्वट ने सात परिधियों के रूप 
में सात समुद्रों - क्षीरोद, लवणोद, इक्लुरसोद, सुरोद, दधिमण्डोद, स्वादृक तथा घृतोद को माना है । 
उन्होंने गायत्री आदि सात छन्दों का भी उल्लेख करते हुए आत्मयज्ञपरक अर्थ में पृथिवी, अप, तेज, 
वायु, आकाश, इन पञ्चमहाभूतों तथा मनस्‌ और बुद्धि को मिलाकर सात परिधियों की कल्पना की है।“ 
डॉ.अग्रवाल ने मन, प्राण [लाइफ तथा पाँच महाभूतों को सप्त परिधियों के रूप में माना है ।< 

डॉ. शर्मा, के अनुसार भू से लेकर सत्य तक [भू:, भुवः, स्वः, महः:, जन: , तपः और सत्यम्‌| जो सात 
लोक या धाम हैं, वे ही यज्ञ की सात परिधियों हैं । स्वामी दयानन्द सरस्वती ने सात परिधियों को 
सात आवरण कहा है, जिनमें समुद्र, त्रसरेषु, मेघमण्डल, वृष्टिजल, उसके ऊपर का वायु, धनञ्जय नामक 
सूक्ष्म वायु तथा सर्वत्र व्याप्त सूत्रात्म की गणना की गई है 2 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में सात अन्‍्नों का उल्लेख किया गया है । एक अन्न साधारण है, 
दो अन्न देवों के, तीन आत्मा के और एक पशुओं के लिए है ।? साधारण अन्न वह है जो खाया 
जाता है । हुत और प्रहुत देवों के अन्न हैं । ये दोनों दर्श एवं पूर्षमास यज्ञ की विशिष्ट आहतियोँ 
हैं । मन, वाणी और प्राण आत्मा के अन्न हैं । दूध पशुओं का अन्न है । मनुष्य तथा पशु दोनों ही 
प्रारम्भ में दूध पर ही आश्रित रहते हैं । यज्ञ में अन्नों का विशेष महत्त्व होता है । सात परिधियों 
को इन सात प्रकार के अन्नों के रूप में भी समझा जा सकता है । स्वर मूलतः तीन हैं - उदात्त, 
अनुदात्त एवं स्वरित । ये तीन स्वर ही मिश्रण से षड़ज, ऋषभ, गान्धार, मध्यम, पञचम, घैवत और 


आरा ७७७७७७७४/७७ ७७३ 





हि ऋग्वेद 40.90.45 पर सायण एवं महीधर के भाष्य. 

के शुक्लयजुर्वेदसहिता 3.45 पर उब्वट भाष्य, 

3. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 83. 

रथ शर्मा, डॉ. मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 67 

5... सरस्वती, स्वामी दयाननद - ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका, सृष्टिविद्याविषय . 
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निषाद के रूप में सात बन जाते हैं । यज्ञ में देवों के आह्वान तथा आहुति इत्यादि प्रदान करने हेतु 
मन्त्रों, स्तुतियों को गाया जाता है । अतः सात परिधियों के रूप में इन सात स्वरों को भी माना जा 


सकता है । 


ऐतरेय ब्राह्मण में दिशाओं को परिधि माना गया है । तैत्तिरीय ब्राह्मण में लोकों को 
भी परिधि माना गया है |“ वैदिक साहित्य में सात संख्या का अनेक स्थलों पर प्रयोग किया गया है। 
सप्तधाम_, स्तमर्यादाएँ/, अग्नि की सात रश्मियों", सात नदियाँ, सात विप्र”, अग्नि के सात धाम, 
सूर्य की सात रश्मियाँ” इत्यादि वैदिक साहित्य में प्रसिद्ध हैं । 


[20[  इक्कीस स्मिधाएँ :- यज्ञ में समेधाओं का होना परमावश्यक है । इन्हें 
सामिधेनी ऋचाओं के द्वारा अग्नि में छोड़कर उसे प्रज्वलित किया जाता है । सूकत के पन्‍न्द्रहवें मन्त्र 
में इनकी. संख्या इक्कीस बताई गई है । सायण और महीधर क्रमशः तैत्तिरीयर्सहिता/? तथा शतपथ- 
ब्राह्मप/ के आधार पर बारह मास, पाँच ऋतु [हेमन्त तथा शिशिर को एक मानते हुए| तीन लोक 
एवं एक आदित्य को मिलाकर इक्कीस समिधाओं के प्रतीक के रूप में ग्रहण करते हैं ।/2 इस यज्ञ 


१७७)७७४/७७॥७७/७७७/७७७/७७ राशी भी आओ अ  क हे भा कली 3» व कुअअअ 





४ है "दिशा: परिधयः ।" ऐतरेय ब्राह्मण, 5.28. 

2. इमे वै लोका: परिधयः । तैत्तिरीय ब्राह्मण - 3.8.844 . 

35 ऋग्वेद 4.22.46. 

4. ऋग्वेद 40.5.6. 

5. ऋग्वेद 2.5.2. 

6. ऋग्वेद 2.42.3, 42, 3.4.4. 

7. ऋग्वेद 3.7.7., 8.3.5., 4.2.45. 

8. ऋग्वेद 4.7.5. 

9. ऋग्वेद 4.43.3, 46.3.. द 

40. द्वादइशमासा: पञ्चर्तव इमे लोका असावादित्य एकविंश: । तैत्तिरीय संहिता 5.4.40.3. 





44. द्वादशमासा: पज्चर्तव इमे लोका असावादित्य: । शतफ्थब्राह्मण - 7.4.4 . 34. 


(2: ऋग्वेद 40.90.45 पर सायष तथा महीधर के भाष्य. 
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में इक्कीस समिधाओं के स्थान पर उक्त इक्कीस तत्त्वों की भावना की गई ।महीधर के विचार से एक 
अन्य प्रकार से भी इन समिधाओं की गणना की जा सकती है । इन इक्कीस समिधाओं के प्रतीक के 
रूप में गायत्री, उष्णिक, अनुष्टुपू, बृहती, पड़ि.क्त, त्रिष्ठुप और जगती ये सात छन्‍द, अतिजगती, शक्वरी, 
अतिशक्वरी, अष्टि, अत्यष्टि, धृति एवं अतिधृति - ये सात छन्‍द तथा कृति, प्रकृति, आकृति, विकृति, 
संकृति, अतिकृति और उत्कृति ये सात छन्‍्द, इस प्रकार इन इक्कीस छन्‍्दों को माना जा सकता है।* 

उब्वट के मतानुसार पृथिवी, अपू, तेज, वायु और आकाश - ये पञ्चमहाभूत, गन्ध, रस, रूप, स्पर्श और 





शब्द - ये पञ्चतन्मात्राएँ, नासिका, जिह्वा, चक्षु, त्वक, श्रोत्र - ये पाँच बुद्धीन्द्रियों, पायु, उपस्थ, पाणि, 
पाद और वाक - ये पाँच कर्मेन्द्रयोँ तथा मन कुल मिलाकर ये इक्कीस तत्त्व ही आत्मयज्ञ में 
समिधा के रूप में प्रयुक्त होते हैं |“ डॉ. शर्मा ने महत्तत्त्व से लेकर पञ्चतन्मात्राओं तक की सात 
प्रकृति-विकृतियों के सत्त्व, रजस्‌ तथा तमस्‌ इन तीन-तीन भेदों से इकक्‍्कीस भेद करके उन्हें 
समिधाओं के रूप में आकल्पित किया है ।” डॉ.अग्रवाल ने 'त्रिःसप्त" में आए 'त्रि:" एवं "सप्त' 
को क्रमश: त्रिविध पुरुष तथा सप्तविध सुपर्षचिति का प्रतीक माना है ।? वैदिक ऋषियों ने अनेक 
स्थलों पर "त्रि:सप्त” का प्रयोग किया है । उन्होंने आदित्य के त्रि:ःसप्त पद माने हैं |? गरिरि के भी 
त्रि:सप्त सानुओं को स्वीकार किया है ।? नदियों की संख्या भी त्रिःसप्त मानी गई है ।” 


!24]| पुरुष-पशु :- आदिपुरुष और यज्ञ दोनों एक ही हैं । सभी देवताओं ने 


मिलकर ब्रह्माण्डीय यज्ञ सम्पत्न किया । इस यज्ञ में उन्होंने दिव्य पुरुष को ही हविष्य बनाया । 
पुरुष को ही पशु के रूप में कल्पित किया । जो पुरुष दिव्य और अलौकिक था, वही भूत के रूप 


सरकार बा १३९०२काासत सममाजाकाक भाा०७कक पाामददाल' सादा, पढादा#+++ तयारवामगत 'शंशरकभमाक पाादा»0० सपतमाशइक+ वोपकाभा0० सारा चंदा, सयाशाादह्क वायाााथ७ शाायदहाका पावााामाा॥ साइक्रा॥#७- ध्ााायदाकः २७म/्यशाक' पयाया्ादा' पाथयीवका॥ धयामााकाकक अमवकमकाक, 


4. ऋग्वेद 40.90.45 पर महीधर भाष्य. 

2. शुक्लयजुर्वेदर्सहिता - 3.45 पर उव्बटभाष्य, 

3. शर्मा, डॉ. मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 67. 

4. अग्रवाल, डॉ.वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 482. 
5. ऋग्वेद 8.69 .7 . 

6... क्रग्वेद 8.9.2.. 


३ . ऋग्वेद 40.64.8. 
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में सामने उपस्थित हो गया । अमर्त्य, मर्त्व के रूप में प्रकट हुआ । यही पुरुष-पशु है, जिसे 
देवताओं ने यज्ञ सम्पन्न करते समय यूप में बॉधा । डॉ.शर्मा ने देवत्व की सुरक्षा के लिए पशुत्व को 
बॉधना आवश्यक बताया है ।* उन्होंने पशु को बॉधने का एक अन्य तात्पर्य भी स्पष्ट किया है । 
पशु दर्शन है, ज्ञान है । यज्ञ में ज्ञान आबद्ध किया जाता है, उसका प्रयोग किया जाता है, क्योंकि यज्ञ 
में कर्मकाण्ड की प्रमुखता है । यज्ञ प्रयोगात्मक ज्ञान है । ज्ञान को आहुत करने का अर्थ है - उसे 
यज्ञ-कर्म, में परिणत करना, आचार के सौंचे में ढालना, समाजोपयोगी रूप देना । जब तक ज्ञान बॉधा 
द नहीं जाएगा और आचरप का रूप नहीं धारण करेगा, तब तक उसका प्रयोजन व्यक्ति एवं समाज के 
लिए कुछ नहीं है । यज्ञकर्म-रहित ज्ञान कोरी जल्प है । ज्ञान की शोभा तदनुकूल आचरण करने में 
ही निहित है |“ आचार्य उब्वट ने "अबघ्नन" का अर्थ "अगृह्पन" करते हुए यह बताया है कि 
योगियों ने समाधि नामक यज्ञ का विस्तार करते हुए पुरुषमेघ के पशु के रूप में ज्ञान को ग्रहण 


किया ।> इस प्रकार उन्होंने पुरुष को ज्ञानस्वरूप माना है । 


22] प्रथम धर्म :- सूक्त की अन्तिम ऋचा में यज्ञ के द्वारा यज्ञ को सम्पन्न 
करने की क्रिया को प्राथमिक धर्म कहा गया है । यह यज्ञ उन्‍नत स्थिति है । इसका सम्बन्धदेवयुग 
के साथ है । धन रखने वाले धन से, ज्ञानी ज्ञान से यज्ञ कर सकते हैं । जिस व्यक्ति के पास कुछ 
भी न हो, वह कैसे यज्ञ कर सकता है, उसे अपने से स्वयं से ही स्वयं का यज्ञ करना होगा ।.. 
आत्मा तो यज्ञरूप है ही । उसे आत्मा के द्वारा ही आत्मयज्ञ सम्पन्न करना होगा । ऐसा यज्ञ करना 





दुष्कर है । यह देवों द्वारा ही शक्य है । ऋषि इस यज्ञ को प्रथम धर्म इसीलिए कहता है कि यज्ञ 


अभी देवों तक ही सीमित था । ऋषियों का क्रम देवों के बाद आता है । 


॥23|  नाकलोक :- नाक का शाबब्दिक अर्थ - "दुःखरहित" होता है । वेदों में 
नाकलोक की अवधारणा प्राप्त होती है । यह लोक सूर्य के नीचे है, किन्तु स्व: से ऊपर है । देव 
सर्वप्रथम इसी लोक में अधिरोहण करते हैं, जहाँ पहले से ही मुक्तात्मा 





मा विद्यमान हैं । नाकलोक से 


अत. फमल्‍्मरमभकः गरफाम्कयशाफन पका. ामा्रशकाक' .आाकआ3,.अकतदाकतत' शपवाफतकाक, ाशआइ, ाइव+अमाक. समादाहामाकः पाक), पाक भाप अाइदपकन १फकामपामाक- धान साकानम्याका धभाएाशथा पालना सधाथा३+ १ामउआका 2000५. +ाााकाकछा मा, 





. शर्मा, डॉ. मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 67 
2. “5 “वही, पृष्ठ 69. 
... शुक्लयजुर्वेद्सहिता - 3.45 पर उच्वट भाष् 
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धीरे-धीरे वे द्युलोक तक पहुँच जाते हैं । सूक्त के अन्तिम मन्त्र से एक ध्वनि यह भी निकल रही 
है कि पूर्वकल्प में जिन जीवों ने साधना द्वारा देवत्व प्राप्त किया था, वे नवीन कल्प में दिव्य सृष्टि 
में उत्पन्न होकर यज्ञ करते रहे और उसके पश्चात्‌ नाक लोक के अधिकारी बने । साध्य देव वहाँ 
पहले से ही विद्यमान थे और मोक्ष के आनन्द का उपभोग कर रहे थे । इस प्रकार अन्तिम मन्त्र में 
यज्ञ का फल बताया गया है । क्‍ 


डॉ.अग्रवाल ने "नाक" की तात्त्विक व्याख्या की है । उनके अनुसार नाक, एक को 
दूसरे से पृथक करने वाले चैतन्य का मध्यबिन्दु है ।/ पृथिवी से लेकर द्यौ: तक तीन लोक हैं - 
पृथ्वी, अन्तरिक्ष एवं दयौ: । ये तीनों लोक क्रमशः अग्नि, वायु और आदित्य, इन तीन देवताओं की 
महिमा के रूप में हैं । "नाक" ऊपर तथा नीचे की विभाजक रेखा के मध्य में स्थित है । ऊपर 
उसका सम्बन्ध दिव्य शक्तियों से है, साथ ही वह भौतिक सृष्टि से भी सम्बद्ध रहता है । उसका 
स्थान सूर्य के नीचे है | साध्यदेव उस बिन्दु पर निवास करते हैं, जो अलौकिक को लौकिक या 
भौतिक सृष्टि से पृथक करता है । उब्बट ने नाक को सनकादि का स्थान माना है ।“ 


इस प्रकार पुरुषसूक्त में एक पुरुष का अस्तित्व प्रतिपादित करके उसी से सम्पूर्ण सृष्टि 
. का उद्भव बताया गया है । पुरुष को इस सृष्टि का सर्वेसर्वा माना गया है ।अकेला पुरुष ही यह 
सम्पूर्ष विश्व है, जो प्राचीनकाल से उत्पन्न हुआ तथा जो आगे भविष्य में भी उत्पन्न होने वाला है। 
यह सर्वेश्वरवाद का सिद्धान्त पाश्चात्त्य विद्वानों की दृष्टि में आर्यों. के प्रौढ़ धामिक विकास का सूचक 
है तथा ऋग्वेदीय युग की अन्तिम प्रौढ़ दार्शनिक विचारधारा का परिचायक है । सृष्टिके उत्पादन में 
.. यज्ञ की कल्पना कितनी जागरूक तथा क्रियाशील होती है, इसका परिचय हमें इसी सूक्त में प्राप्त 
होता है । देवताओं ने इस पुरुष की बलि यज्ञ में की और उससे जगतृ के नाना प्राणियों की उत्पत्ति... 
हुई । इसी सूकत में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शुद्र की उत्पत्ति पुरुष के विभिन्‍न अड-गों से बताई 
गई है | ऋग्वेद के अन्य किसी भी मन्त्र में इन चारों वर्षों के नाम नहीं आए हैं । इससे यह ज्ञात 
होता है कि समाज में चार्तुर्वर्ण्य की व्यवस्था अवान्तर युग में ही हुई । 











#कफकता 
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पुरुष सूक्त में तीन प्रकार के पुरुषों का उल्लेख प्राप्त होता है - आदिपुरुष्‌ विराट 
पुरुष तथा उससे उत्पन्न देहाभिमानी जीवात्म पुरुष । सम्भवतः पुरुष सृक्त के आधार पर ही सांख्य 
दर्शन में पुरुष का बहुत्व प्रतिपादित किया गया है । डॉ.फतहसिंह के मन्तव्यानुसार पुरुषसूक्त में 
वर्णित पहला पुरुष शुद्ध अथवा निष्क्रिय है । विराज्‌ प्रकृति-पुरुष है और विराज्‌ से उत्पन्न होने 
वाला पुरुष प्रकृति से आवृत पुरुष है, जिसका यज्ञ में बलिदान हो जाने पर सारे विश्व की सृष्टि 
होती है ।: 


कारणता के सिद्धान्त के अनुसार इस सृष्टि की व्याख्या दो प्रकार से की जा सकती 
है - परिणामवाद तथा विवर्तवाद । परिषामवाद के अनुसार कारण से कार्य की उत्पत्ति यथार्थतः होती 
है । विवर्तवाद में यह अयथार्थ या भ्रम स्वरूप होती है । पुरुषसूक्त में पूरी सृष्टिप्रक्रिया को पुरुष 
के अड्‌-गों द्वारा ही उपपन्न किया गया है । अतः यह सृक्त दार्शनिक दृष्टि से परिषामवाद का 
पक्षघर प्रतीत होता है । यह... वैदिक एकेश्वरवाद (॥(07०0५४०३ ४70) का सर्वोच्च प्रतिपादक 
है । वैदिक आर्यों. की सामाजिक तथा आध्यात्मिक धारणाओं का परिचायक होने के कारण यह सूक्त 


नितान्त महत्त्वपूर्ण है । 





अध्याय - 6 
प्रजापति (हिरण्यगर्भ) का स्वरूप एवं हिरण्यगर्भ सूक्त (ऋग्वेद 40.424) 


!क] प्रजापति या हिरण्यगर्भ का स्वरूप 


[ख[ हिरण्यगर्भ सूक्‍त 

[ग[ सूकत में विद्यमान विभिन्‍न पदों की समीक्षा 

!4[ हिरण्यगर्भ: ([2| समवर्तत 

!3| कस्मै [4 आत्मदा 

(5! बलदा . 6 अमृत-मृत्यु 

[7 प्राषतः .. हक निमिषत: 

[9 द्विपद: चतुष्पद: !0] यस्येमे हिमवन्तो महित्वा 
[34| प्रदिश: [32] पेन दौः: उग्र पृथिवी च दूल्हा 
[43| स्व: और नाक: [44] रजसो विमान: 

[45| क्रन्दसी | 

[47] तस्तभाने 

[79| मनसा 

[24] गर्भ दधोना 
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को प्रजापति या हिरण्यमर्भ का स्वरूप :- 

ऋग्वेद के समस्त देवता सर्वशक्तिमान्‌ वर्णित किये गए हैं । अनेक में एक के दर्शन करना 
विकसित मानवबुद्धि का स्वभाव है । ऋग्वेद के अनेक देवों के प्रति अपने हृदय के भक्तिपूर्ण, उद्गारों 
को व्यक्त करते हुए तथा उन सबके लिए यज्ञों का आयोजन करते हुए वैदिक ऋषियों की दृष्टि उन 
सबके मूल अथवा आदिकर्त्ता, की ओर जानी स्वाभाविक थी, जिसे वे संसार के अकेले जनक के रूप 
में स्वीकार कर सकें और इन्द्र, वरुण आदि देवों में से प्रत्येक को ख्रष्टा के रूप में जानने की विषमता 
से मुक्त हो सकें । यही वह समय था, जब लोगों ने शतक्रतु इन्द्र के अस्तित्व के प्रति भी सन्देह 
करना प्रारम्भ कर दिया था।* इन्द्र के अतिरिक्त अन्य देवताओं के प्रति भी सन्‍्देह की भावना हमें 
दृष्टिगत होती है।” अतः ऋग्वेद के परवर्त्ती, सृक्‍तों में हमें कुछ ऋषि समस्त देवताओं के मूल कारण 
की खोज में तत्पर दिखाई देते हैं। कहीं-कहीं अनेक देवों का सम्बन्ध श्रेष्ठ देवता से भी स्थापित 
किया गया है। एक सूक्त” में सत्य को ही निखिल विश्व का आधार माना गया है। यद्यपि "ऋत" 
और "सत्य" में भेद है, तथापि वहाँ उस "ऋत” के अर्थ, में ही "सत्य" प्रयुक्त है, जिसके बिना कुछ 
भी सम्भव नहीं है। इसी पृष्ठभूमि में वैदिक ऋषि शनै: शनै: विभिन्‍न देवताओं की आराधना से सर्वोत्तम 
देवता की तरफ प्रवृत्त हुए। ऋग्वेद के मनत्रों में यह विचार भी व्यक्त किया गया कि सभी देवताओं में एक ही ._ 
दिव्य शक्ति है। सबका सामर्थ्य एक ही है और एक को ही विद्वान लोग अग्नि, यम, वरुष आदि नामों से 
पुकारते हैं ।। उससे भी आगे एक अन्य भावना हमें दिखाई देती है, जिसके अनुसार एक ही व्यापक 
शक्ति में समस्त विश्व अधिष्ठित है । एक देव की पर्येष्टि में संलग्न ऋषियों ने "प्रजापति" अथवा 
"हिरण्यगर्भ' नामक अमूर्त्त देवता को ढूँढ निकाला। "प्रजापति" का शाब्दिक अर्थ, - प्रजाओं का स्वामी 
होता है । सृष्टिकर्त्ता देव के रूप में प्रजा का अर्थ सम्पूर्ण सृष्टि तथा पति का अर्थ स्रष्टा होगा। इस 
प्रकार "प्रजापति" में सृष्टि तथा म्रष्टा दोनों ही अन्तर्भूत हैं । ब्रह्माण्ड में दो प्रकार के तत्त्व हैं - 
देवतत्त्व तथा भूततत्त्व । इनमें देवतत्त्व अमरफ्धर्मा तथा भूत मरणधर्मा है । प्रजापति दोनों तत्त्वों 


१७७४७ ७७७७७ रन ७७००2 ०७० आम ० आया ७००७७७०५७७७३ ७७७७७ ७७७७ ७७४ 
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4... ऋग्वेद 4.464.46. 
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को अपने अन्दर समाहित किये हुए है । "प्रजापति" को "विश्वकर्मा के नाम से भी अभिहित किया 
जाता है । वस्तुतः प्रजापति भी एक यज्ञकर्ता ही है, जिसने जगतु की सृष्टि के लिए स्वयं का हवन 
कर दिया । यह सूृष्टिस्रष्टा के मन में आए हुए विचार का ही परिणाम है । 


द “प्रजापति” को एक स्थान पर ऋषि, होता तथा पिता के रूप में चित्रित किया गया है।। 
ये तीनों रूप क्रमश: "मनस्‌ तत्त्व", "प्राणतत्त्व” और "भूततत्त्व' को द्योतित करते हैं । "प्रजापति" 
में ये तीनों तत्त्व निहित हैं । उसे "उपांशु' और "तृष्पीम्‌" भी कहा जाता है । "तृष्पीम्‌" का अर्थ 
मौन होता है । मौन असीम है, उसी से अखिल सृष्टि उद्भूत है । प्रजापति की सारी अव्यक्त 
शक्तियाँ “उपांशु" या "'तृष्पीम्‌" में निहित हैं । शतपथ ब्राह्मण ने उपांशु को प्रजापति का रूप कहा 
है ।“ उसी में प्रजापति को "आत्मन्‌" भी कहा गया है । आत्मा के समान ही प्रजापति मनस्तत्त्व, 
प्रापतत्त्व और वाकृतत्त्व से युक्त है ।/ "वाकु" को पज्चभूतों का प्रतीक माना जाता है क्‍ । वस्तुतः 
सूक्ष्म से स्थूल की ओर जाना ही सृष्टि है । सूक्ष्म भावों का उत्तरोत्तर विकास स्थूल रूपों में होता 
है । इस प्रकार सृष्टिप्रक्रिया में सर्वप्रथम "महत्तत्त्व” या "बुद्धि" का अविर्भाव होता है । इसके 
पश्चात्‌ "अहड्‌-कार" उत्पन्न होता है । यह व्यष्टिरूप है । इसके अनन्तर "पञ्चतन्मात्रों' तथा 
'पञ्चमहाभूतों' की उत्पत्ति होती है । पज्चभूतों में सबसे सूक्ष्म और प्राथमिक "आकाश" है । 
आकाश का तनमात्र “शब्द' है । "शब्द" ही "वाकृतत्त्व" है । अतः "शब्द'या "वाकृतत्त्व' को ही 
पञ्चभूतों के प्रतीक के रूप में स्वीकार किया जाता है । इसीलिए पूर्वोद्धृत ब्राह्मण वचन में "वाक्‌" 
का अर्थ भूततत्त्व करना इष्ट है । शतपथब्राह्मण में ही एक स्थल पर प्रजनन-क्रिया को प्रजापति 
कहा गया है ।* अन्यत्र "वाकु' को प्रजापति के रूप में माना गया है ।* प्रजापति को "मन" के रूप 
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में भी माना गया है ।* वस्तुतः प्रजापति पञ्चमहाभूतों के रूप में ही इस सृष्टि में व्यक्त होता है । 
"ताण्ड्य ब्राह्मण" में कहा गया है कि प्रारम्भ में प्रजापति ने अपना अस्तित्व ग्रहण किया । इसके बाद 
वह वाक्‌ के साथ संयुक्त होकर उसमें गर्भाधान किया ।“ इस प्रकार यह सृष्टि पञ्चभूतों के सूक्ष्मतम 
रूप - वाक्‌ के गर्भ में प्रजापति द्वारा आहित बीज का परिणाम है । व्स्तुतः बिना पुरुष और स्त्री 
का संयोग हुए सृष्टि-प्रक्रिया सम्भव ही नहीं है । वैदिक अवधारणा के अनुसार पिता, माता त 
जायमान पुत्र - ये तीनों प्रजापति के ही विभिन्‍न रूप हैं ।2 डॉ.अग्रवाल ने वैदिक सहित्य के 
अनुशीलन के आधार पर प्रजापति के अनेक नामों की परिगणना की है । उनमें कुछ प्रमुख नाम 
निम्नलिखित हैं - हिरण्यगर्भ, एक, तृष्पीम्‌, परोक्ष, ऊर्ध्व, नभ्य, स्थाषु, गुहा, उक्थ, अग्र, अमृत, ततु, 
हृदय, केन्द्र, योनि, गर्भ, अव्यक्ता इत्यादि । "शतपथब्राह्मण" के अनुसार प्रजापति के दो रूप हैं - 
"अनिरुक्त" और 'निरुक्‍्त" अथवा "अपरिमित" और "परिमित” ।> "अनिरुकत प्रजापति" शब्दातीत है 
और ''निरुक्त" शब्दब्रह्मस्वरूप । विश्व प्रजापति का परिमित रूप है और उसका "विश्वातीत रूप 
अपरिमित या असीम है । जिसको मापा जा सके, उसे "परिमित' कहते हैं तथा जिसकी कोई मात्रा न 
हो अथवा जिसे मापा न जा सके उसे अपरिमित कहते हैं । "“यजुर्वेद" के एक मन्त्र में कहा गया है 
- प्रजापति गर्भ के भीतर विचरण करता है । वह उत्पन्न न होता हुआ भी विविध रूपों में उत्पन्न 
है।? 

उक्त मन्त्र के अनुसार प्रजापति के दो रूप हैं - प्रथम रूप अजायमान अर्थात्‌ अज या अजन्मा है । 





होता है । धीर चारों तरफ उसके उत्पत्ति स्थान को देखते हैं । उसमें सम्पूर्ण भुवन अवस्थित 


इसे ही गर्भप्रजापति के नाम से जाना जाता है । दूसरा रूप वह है, जो अव्यक्त या गर्भ से ही 


१७७७७४७७७//७७७७७/७७७/७७ए ७७७७७ ७७ भा आकलन न न नभीतील 3 मीन बम 


3 प्रजापतिर्वा हि मनः । शतपथत्राह्मण 4.4.4.22. 
, प्रजापतिरिदमासीत्तस्य वाग्‌ द्वितीयासीतु मिथुनं समभवत्‌ सा गर्भमाधत्त । 


ताण्ड्य ब्राह्मण 20.44.2. 


3. माता पिता च प्रजापति: । शतपथब्राह्मण 5.4.5 .26 
4. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 425 
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उत्पन्न होता है तथा जिसे बहुधा या विजायमान कहते हैं । इसी की सउज्ञा "पुरुरूप" या विश्वभुवन 
होती है । यह विश्वभुवन जिस अव्यक्त मूलस्रोत में अन्तर्निहित रहता है, वही योनि प्रजापति है । 


प्रजापति को हृदय भी कहा गया है |” हृदय से मन की प्रतिष्ठा होती है । मन के 
रूप में ही सबसे पहले विश्व तथा व्यक्ति दोनों का अविर्भाव होता है । ऋग्वेद में एक स्थल पर 
विश्वकर्मा. के रूप में प्रजापति की स्तुति की गई है तथा उसे सम्बोधित करते हुए यह कहा गया है 
- जिसने हम सबको जन्म दिया है, उसे तुम नहीं जानते हो । यद्यपि वह हम सबके भीतर स्थित 
है, तथापि उसका कोई और ही रूप दिखाई देता है उसके विषय में जितनी चर्चा, है, वह सब 
तुषाराच्छादित है । जो मन्त्रों का गान करने वाले हैं, वे भी केवल गाते रहने से तृष्ति का अनुभव 
नहीं करते ।“ 


डॉ.अग्रवाल ने पुराणों के आधारपर प्रजापति की पाँच धारणाओं को स्पष्ट किया है - 
स्वयम्भू प्रजापति, परमेष्ठी प्रजापति, हिरण्यगर्भ प्रजापति, ब्रह्मा प्रजापति और कश्यप प्रजापति ।> इनमें 
: से स्वयम्भू प्रजापति सम्पूर्ण, सृष्टि का दिव्य स्रोत है । उसे क, ऊर्ध्व, अज, अव्यक्त आदि नामों से 
जाना जाता है । यह सबका पिता है, जिसमें सृष्टि का बीज निहित है । उसे अपनी सिद्धि के लिए 
अन्य प्रमाण नहीं चाहिए । इसीलिए मनुस्मृति में उसे "स्वयमुद्बभौ" कहा गया है । इसका तात्पर्य 
यही है कि स्वयं अपनी इच्छा या अपने निमित्त से और अपने ही आशभ्यन्तर में लीन उपादान से उस 
प्रजापति ने स्वयं अपना आविर्भाव इस विश्व के रूप में किया है । परमेष्ठी प्रजापति मातृतत्त्व है । 
इसे महत्‌ तत्त्व भी कहा जा सकता है | इसकी सृष्टि स्वयम्भू प्रजापति ने अपने स्त्रीभाव के रूप 
में की । इसी के गर्भ में वह जगत का बीज आहित करता है । इस प्रकार एक ही प्रजापति पिता 
और माता इन दो रूपों को धारण करता है । इनसे उत्पन्न होने वाला पुत्र सूर्य है, जिसे हिरण्यगर्भ 
प्रजापति कहा जाता है । अथर्ववेद में भी कहा गया है कि अदिति-पुत्र आदित्य सूर्य ही हिरण्यगर्भ 





... एप प्रजपतिरवेद हदयम्‌ । शपतयब्रात्मप 
2, द ऋग्वेद 40.82.7. जे 32005, हे द । 
क्‍ अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वैदिक लेक्चर्स, पृष्ठ 44.. 
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है । उसे रोहित भी कहा जाता है ।* यह सूर्य पहले समुद्र में छिपा था, जिसे विश्वरचना के 
तक्षणात्मक धक्‍कों ने ऊपर उछाला है । समस्त सृष्टि में यह सबसे अधिक सुन्दर, विचित्र और 
परिपूर्ण कृति है, जो सूर्य के रूप में चुलोक में प्रत्यक्ष है । कितने ही नामों से उस एक देव का वर्पन 
किया जाता है । जैसे - रुद्र, महादेव, अर्यमा, वरुष, अग्नि, सूर्य, महायम आदि ।“ इन्द्र के रूप में 
. भी वही सूर्य चुलोक में विद्यमान है ।० पाश्चात्त्य विद्वान मैकडानेल का भी विचार यही है कि 
"हिरण्यगर्भ" की कल्पना उंदय होते हुए सूर्य के आधार पर की गई है ।* सूर्य अग्नि का ही रूप 
है । अतएव अग्नि को "अपांनपात्‌" भी कहा जाता है । द्यावापृथिवी के मध्य चन्द्रमा की स्थिति है । 
यह चन्द्र अन्तरिक्ष का प्रतीक है । इसे ही ब्रह्मप्रजापति कहा जाता है । पृथिवी को कश्यपप्रजापति 
के नाम से जाना जाता है । इस प्रकार प्रजापति उक्त पॉँच रूपों में अवस्थित है । 


जहाँ तक "प्रजापति" के "हिरण्यगर्भ' रूप का प्रश्न है, वह सूर्य का हीं विकसित रूप 
प्रतीत होता है । वेदों में "हिरण्यगर्भ" महत्त्वपूर्ण प्रतीक के रूप में प्रयुक्त हुआ है । प्राण की 
सउज्ञा 'हिरण्य" है । समस्त विश्व का जो एक बीज या रेत है, जिसकी शक्ति से यह विश्व 
. आविर्भूत होता है, उसे "भुवनस्य रेत:" कहा गया है ।/ उसी की सऊज्ञा हिरण्य है । तैत्तिरीय 
. ब्राह्मण में उसी "रेत" और "शुक्र" को हिरण्य कहा गया है ।? इस दृष्टि से ब्राह्मण ग्रन्थों में हिरण्य 
की अनेक परिभाषाएँ मिलती हैं तथा सभी सड्‌. गत हैं । आयु, अमृत, देव, प्राष, तेज, ज्योति तथा सत्य 
ये सभी हिरण्य के ही पर्याय हैं । इसके अतिरिक्त ये सारे तत्त्व सृष्टि के अनुकूल हैं । इनके 
प्रतिकूल तम, असुर, अनृत, मृत्यु आदि जो तत्त्व हैं, वे सृष्टि-विरोधी हैं । जो हिरण्यगर्भ है, वही 
शष्ट जल या 





सूर्य या अग्नि है । उसे अपांनपात या अपांगर्भ भी कहते हैं । प्रलयकाल में जो अब 
समुद्र के भीतर जो प्राणतत्त्व छिपा रहता है, वही सृष्टि के समय बालक के रूप में जन्म लेता है 


_ सरयकमममा«++ +9पारसकारा,. 'रभालस्‍ताउक्र" उत्तम 'पहससातक»न गतककाथन्य- अमलनलवथाभा+ ४धरकछकावा पनवसााककथ अआसस्ककबन भ.७६००४- स.०पो-अज+ण. परकाममल्‍वानक ६+फरनाइकां व्यामम "मानव 'आपापक्मयमता 'फंकनपभतभ सता आभधाभकता. पाला. परमार. एप), ंपान+सम.>रपाकम. 


. अथर्ववेद 43.4.4. 

2. वही 3 . 4 .4-5 

35 स इन्द्र भूत्वा तंपति मध्यतों दिवम्‌ । वही 43.3.43. 
4 मैकडानेल - ए हिस्ट्री ऑफ संस्कृत लिटरेचर, पृष्ठ 435. 
5. ऋग्वेद 4.464.36..... कम 





5 रेतो हिरण्यम । तैत्तिरीय ब्राह्मण 3. 9.2.4. तथा- शुब्र 
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और उसी का रूप अग्नि और सूर्य है । दुलोक में जो सूर्य है, वह भौतिक पदार्थों का समुदाय तो है, 
किन्तु ऋषियों ने उसे उस महती शक्ति का प्रतीक माना है, वही विज्ञानचन शक्ति ब्रह्म है । यजुर्वेद 
के ऋषि ने प्रश्न. किया है .कि सूर्य के समान दूसरा ज्योति कौन सा है ? उसी ने स्वयं उत्तर भी 
दिया है कि ब्रह्म सूर्य के समान दूसरा ज्योति है ।/ इसका अर्थ यह है कि हम जिस विश्राट ज्योति 
के सूर्य के रूप में नित्य दर्शन करते हैं, वह उस महान्‌ विज्ञानमय या चैतन्यमय शक्ति का प्रतीक है, 
जो समस्त विश्व का मूल कारण है और जिसके ज्ञाममय तप से यह सृष्टि उत्पन्न हुई है, वही ब्रह्म 
है । इसी दृष्टि से सूर्द को चराचर का आत्मा कहा गया है ।“ प्रश्नोपनिषद्‌ में उसी उदीयमान सूर्य 
को प्रजाओं का प्राण कहा गया है ।“ मनुस्मृति के अनुसार सृष्टि की इच्छा करने वाले स्वयम्भू ने 
ध्यान कर अपने शरीर से पहले जल की सृष्टि की और बीज डाला । वह बीज सूर्य के समान 
प्रकाश वाला स्वर्णिम अण्डा हो गया । उसमें से सम्पूर्ष लोक के पितामह ब्रह्मा उत्पन्न हुए । उस 
: अण्डे में संवत्सरपर्यन्त निवास कर भगवान्‌ ने अपने ध्यान से स्वयं ही उस अण्डे के दो टुकड़े कर 
दिये । उन दोनों टुकड़ों से उन्होंने चुलोक एवं पृथिवीलोक का निर्माण किया ।॥* इन उद्धरणों से यह 
प्रतीत होता है कि सूर्य ही विकासक्रम में प्रजापति या हिरण्यगर्भ बन गया । हिरण्यगर्भ की उत्पत्ति 
के सम्बन्ध में शतपथब्राह्मण में भी कहा गया है कि पहले सर्वत्र जल ही था । उन जलों ने सोचा 
. कि कैसे प्रजनन किया जाए । इस प्रकार विचार करके उन्होंने तपत््या करना प्रारम्भ किया । तप्स्या 
करती हुई जलराशि में सुनहला अण्डा उत्पन्न हुआ । उत्पन्न होकर वह अण्डा संवत्सरपर्यन्त स्थित. 
रहा । पुनश्च उससे सम्पूर्ण सृष्टि हुई ।2 


७७४५७७७श/७७०७७७७७७४७०५०७०७ण ७ छा ७७७७ रण ७७० आभार आम आकलन लक 


2 शुक्लयजुर्वेद्र 23.47 तथा 23.48 . 

2५ सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च । ऋग्वेद .445.4. 
3. प्राप: प्रजानामुदयत्येष सूर्य: । प्रश्नोपनिषद्‌ .8. 
4. ; 4.8.9.42.43. 


5 आपो ह वा इदमग्रे सलिलमेवास । ता अकामयन्त कथ॑ नु प्रजायेमहीति ता अभ्राम्येंस्ता- 





स्तपोष्तप्यन्त तासु तपस्तप्यमानासु हिरण्मयमाण्ड सम्बभूवा, जातों 
_तपथब्राह्मण 4.4.6.4 
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"प्रजापति" या "हिरण्यगर्भ” को ऋग्वेद के एक सूक्त में “क” नाम से अभिहित किया 
गया है ।* तैत्तिरीय ब्राह्मण" में एक कथा आई है कि प्रजापति ने देवों के पीछे इन्द्र को बनाया और 
कहा - जाओ तुम इन देवों के अधिपति बनो । देवों ने कहा -तुम हो कौन? हम तुमसे बड़े हैं । 
इन्द्र प्रजापति के पास आया और बोला - देव कहते हैं तुम हो कौन ? हम तुमसे बड़े हैं । प्रजापति 
के पास वह तेज था, जो आदित्य में है । इन्द्र ने कहा - अपना वह तेज मुझे दे दो तो मैं देवों 
का अधिपति बन सकूँगा । प्रजापति ने कहा - इसे दे दूँ तो फिर मैं क्‍या रहूँगा ? इन्द्र ने कहा - 
तुम "क:" रहोगे । अतएव प्रजापति या हिरण्यगर्भ की सउ्ज्ञा "क" है |“ ऐतरेय ब्राह्मण में भी 
कथा का अनुवर्तन किया गया है | 


[खा हिरण्यगर्भ सृक्त :- 

ऋग्वेद के दशम मण्डल का एक सौ इक्कीसवां सूकक्‍त प्रजापति या हिरण्यगर्भ सूकत के 
नाम से जाना जाता है | इसके ऋषि प्रजापति-पुत्र हिरण्यगर्भ तथा देवता “क"” शब्दाभिधेय प्रजापति 
है । सम्पूर्ण सृक्त में दश ऋचाएँ हैं, जो त्रिष्टुप छन्‍्द में उपनिबद्ध हैं । ऋग्वेद के देवमण्डलों में 
सर्वोच्च देवता की सर्वोत्तम शब्दों में स्तुति करने वाला यह सूक्‍त वैदिक साहित्य में अनुपम है । 
इसकी महत्ता इस कारण भी है कि इसमें वैदिक कालीन भारतीय ऋषियों द्वारा कल्पित देवों में सबसे 
आश्चर्यजनक देवता "क" को प्रतिष्ठित किया गया है । वालिस के मन्तव्यानुसार हिरण्यगर्भ से 





सुवर्षबीज एवं कनकप्रभ प्रकाश की योनि से सूर्य का ज्ञापन होता है । इस सृकत में सूर्य को ब्रह्माण्ड 
की उदात्त एवं महती शक्ति में उपन्यस्त किया गया है | सूर्य से ही समस्त देव एवं मानुष-रूप का 
उद्भव होता है ।? यह सूक्‍त "कस्मै' सर्वनाम पद द्वारा निरन्तर सर्वोच्च देवता के अन्वेषष में तत्पर है। 


१७७७७४/७७७/७७७७७७७३१ै/००७७४/७७७/०००० शरण आारााा ाआआाााा॥आाआआआाी७०ाीआाा ााााआााआआआीरीा 





हा ऋग्वेद 40.424. 

न्‍ तैत्तिरीय ब्राह्मण 2.2.40.4-2.. 

3. ऐतरेय ब्राह्मण 3.24. क्‍ क्‍ 

4. उक्त सुकत के क्‍ मन्त्र तथा उनके हिन्दी- अनुवाद परिशिष्ट "क" में दिये गए हैं । 
5. कास्मोलॉजी ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 50... क्‍ 
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अन्तिम ऋचा में प्रजापति को परमदेवता के रूप में अधिष्ठित कर जिज्ञासा का अवसान किया गया है । 
यह प्रजापति सृष्टि के प्रथम प्रभात में उत्पन्न हुआ और यही आकाश, जल एवं जीवन्त प्राणियों का 
स्रष्टा है । यह शरीर तथा बल को प्रदान करने वाला है, इसके अनुशासन में समस्त देव 
तथा प्राषी रहते हैं । अमृत तथा मृत्यु इसी की छाया है | गतिशील तथा श्वास लेने वाले प्राणियों का 
प्रजापति अकेला राजा है । इसी ने घुलोक तथा पृथिवीलोेक को धारण कर रखा है और दृढ़ गनाया 
है । देवताओं में एकमात्र देव प्रजापति है । सम्पूर्ष चराचर इसी महान्‌ देवता में अनुविद्ध हैं । 


[गो सूक्त में विद्यमान विभिन्‍न पदों की समीक्षा :- 
सूक्त की महनीयता का अवबोध प्राप्त करने के लिए इसके अन्तर्गत आए विभिन्‍न 
शब्दों का अध्ययन करना आवश्यक है । इन शब्दों का अध्ययन निम्नवत्‌ प्रस्तुत किया जा सकता है। 


[7 हिरण्यगर्भ :- प्रस्तुत सूक्त का यह प्रथम पद है । आचार्य सायण ने इसके 
तीन अर्थ प्रकट किए हैं । पहला अर्थ "सुवर्षमय अण्डे का गर्भ बना हुआ प्रजापति" किया है । 
दूसरा अर्थ - “जिसके उदर में स्वर्षमय अण्डा गर्भ के समान स्थित है, वह सूत्रात्मा हिरण्यगर्भ कहा 
जाता है", किया है ।* उन्होंने तीसरा अर्थ - "ब्रह्माण्डरूप हिरण्य में गर्भ के रूप में स्थित. 
प्रजापति", किया है ।2 उब्वट ने इसका अर्थ - 'हिरण्यगर्भ नाम वाला पुरुष' किया है ।” महीधर क्‍ 





के अनुसार इसका अर्थ - "हिरण्य पुरुष के रूप में विद्यमान ब्रह्माण्ड में गर्भ के रूप में अवस्थि 
प्रजापति" है ।* इस प्रकार भारतीय विद्वानों ने हिरण्यगर्भ को प्रजापति ही माना है । पीटससन ने 
"हिरण्यगर्भ" का अर्थ - ''स्वर्णिम बीज" किया है ।? वस्तुतः 'हिरण्यगर्भ” का सूर्य के साथ निकट 
का सम्बन्ध है | वह सुवर्षमय देवता है । सूर्य के लिए हिरण्याक्ष, हिरण्यपाणि, हिरण्यजिल्व, 


२५>>>ममनन सना). पका 2>७(+.. कमाए, पायतसामका .थ॥०3+७..नाम-वमागउत,.अतपककाकन. जरा ०॥४३१०,. भा भाएन-.कारधदफानात".ासज७+३»०)..आ2पभामन+»,.पशदउप५व०- पारभााआ७क 39७७३ >न्रभयनसान समा. एकअ+मरापन.जमायामाास। .गरमाधााा#+. कार. पाका४2॥+.. समापन. चामनपानाछक, 





. . ऋग्वेद 40.42.4 पर सायप-भाष्य. 

£ तैत्तिरीय संहिता 4.4.8.3.. क्‍ क्‍ 
श्र .. शुक्लयजुर्वेद्रसहिता 43.4, 23.4, 25-40 पर उब्बट-भाष्य. 
4... वही - महीघर भाष्य.... क्‍ 


5... पीटर्सन - हिम्स फ्राम द ऋग्वेद, पृष्ठ 334.. 
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हिरण्यकेश, हिरण्यहस्त आदि विशेषण प्रयुक्त होते रहे हैं ।। यहाँ तक कि सूर्द के कस्त्रों को भी 
सुनहरा बताया गया है ।“ उसे सुनहरे रथपर विचरण करने वाला भी कहा गया है ।2 सूर्य के अनेक 
रूप हैं - सविता, विष्णु भग, पूषा, वरुष, मित्र, अर्यमा, दक्ष, अंश इत्यादि ।* सूर्य के इन सभी रूपों 
तथा विशेषपों पर विचार करने से यह पता चलता है कि सूर्य ही कालान्तर में हिरण्यगर्भ, के रूप में 
विकसित हो गया । इस प्रकार के विकास का मुख्य कारण यह है कि वैदिक ऋषि अब किसी भी 
मूर्त देवता को सर्वोच्च स्थान पर प्रतिष्ठित करने के पक्ष में नहीं थे । उनकी जिज्ञासा का अवसान 
किसी अमू्त देवता की कल्पना में ही सम्भव था । इसीलिए उन्होंने मूर्त देवता सूर्य के वर्षादि के 
आधार पर 'हिरण्यगर्भ' की कल्पना की । 


![2  समवतत :- यह पद सम्‌ उपसर्मपूर्वक /वृत्‌ धातु के लड.लकार, आत्मनेपद 
प्रथम पुरुष एकवचन का रूप है । आचार्य सायण ने इसका अर्थ "उत्पन्न हुआ" किया है । उन्होंने 
हिरण्यगर्भ को माया के अध्यक्ष सृष्ट की कामना वाले परमात्मा से उत्पन्न होना स्वीकार किया है।? 
उब्वट ने इसका अर्थ -' प्रथंग शरीरधारी हुआ?” तथा महीधर ने - स्वयं शरीरधारी हुआ” किया है । 
पीटर्सन के अनुसार इसका अर्थ सत्ता में आया या उत्पन्न हुआ! है ।? मैकडानेल ने "वृतु" धातु का 
अर्थ - आन्दोलित होना, दोलायित होना, लुढ़कना इत्यादि किया है ।? वस्तुत: सृष्टि की प्रारम्भिक 


।/७७/७७७४७७७७७/७७७७७/७७७/७७७७७७० गा आशा अल बा 


बह ऋग्वेद .35.8,9,0 इत्यादि. 

2... वही -4.83.2. 

3. वही - 4.35. 
4. वही - 2.27.4. 

5. प्रपञचोत्पत्ते: प्राक मायाध्यक्षात्‌ सिसक्षो: परमात्मम: समजायत । 


ऋग्वेद 40.424.4 पर सायण भाष्य. 








6. शुक्लयजुर्वेदसहिता 43.4, 23.4, 25.40 पर उब्वट भाष्य. 
7... वही, महीघर भाष्य. क्‍ ह 
8... पीटर्सन - हिम्स फ्राम द ऋग्वेद, पृष्ठ 334. 


9... मैकडानेल - वैदिक रीडर फॉर स्टूडेन्ट्स, हिरण्यगर्भस्‌ 
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अवस्था में हिरण्यमय अण्डा जल में इधर-उधर तैर रहा था । उसकी उत्पत्ति किसी ने भी नहीं देखी। 


अतः "समवतत” का अर्थ यदि "व्यवस्थित रूप से था' किया जाय, तो अधिक सड्‌.गत होगा । 


क[ कस्मै :- आचार्य सायण ने इसके अनेक अर्थ बताए हैं । 

[अ[ किम्‌ शब्द का प्रयोग अनिर्शात स्वरूप होने से प्रजापति के लिए किया गया 
है 

[बँ सृष्टि के लिए कामना करने वाला "क" है । इस अर्थ के निष्पादन के लिए 
सायण ने इसे इच्छार्थक कम्‌ धातु से ड प्रत्यय के योग से निष्पन्न माना है ।“ 

!स|  "क" सुख को कहते हैं, अतः सुखस्वरूप होने से प्रजापति "क" है ।> 

[द सायप ने चतुर्थ अर्थ का निष्पादन ऐतरेय ब्राह्मण [3.24| की उस कथा को 
उद्धृत करते हुए किया है, जिसमें प्रजापति को "क" अभिधान इन्द्र ने दिया । इस प्रकार “क" 
प्रजापति का नाम है । किम्‌ शब्द सर्वनाम है, अतः चतुर्थी एकवचन में "स्मै' भाव सिद्ध है । यदि 


. इसे यौगिक माना जाय, तो 'स्मैं" व्यत्यय से मानना पड़ेगा. |* 


उव्वट ने "कस्मैं' का अर्थ "काय" किया है तथा "स्मै' को छान्‍न्दस आदेश मानते हुए 
विभक्तिव्यत्यय स्वीकार किया है 2 महीधर ने भी इसे विभक्तिव्यत्यय ही माना है ।? "कक". को. 
प्रजापति का एक नाम मानने की परम्परा ब्राह्मपग्रन्थों से लेकर परवर्ती, धार्मिक साहित्य तक 
अविच्छिन्न रूप से पाई जाती है । इस दृष्टि से शतपथब्राह्मण”, कौशीतकि ब्राह्मण, तैत्तिरीय 
संहिता? इत्यादि विंशेष रूप से द्रष्टव्य हैं । प्रायः सभी पाश्चात्त्य विद्वानों ने किम्‌ को प्रश्नवाचक 


_उरकात७3०3> २+अाउभादाका अभाभास्‍ाता' नीलाम 2ााकानलाायक सॉडवालया४७ अवक++भ०० "30 महाा0 परमार अभापाका: वरसंशयााक' पशाशकाा+ पााकापामा॥ 'य॥भाइकभा धापभवााक, ॥भाककाा+ 2१ वपपकाका, पावाााा५थ वाकााााक पााइकाभा4ा० "ककेमरायाक पलापरथा३# काका» अमान, 
















6 किंशब्दोपनिरज्ञातस्वरूपत्वात्‌ प्रजापतौ वरतते । ऋग्वेद 40.424 .4, सायण भाष्य. 
2. सृष्ट्यर्थ कामयते इति कः । कमेर्ड प्रत्यय: । वही, सायण भाष्य. 

3. क॑ सुखम्‌ । तद्ूूपत्वात्‌ क इत्युच्यते । वही, सायष भाष्य. 

4. वही, सायण भाष्य. क्‍ क्‍ द 

6. गो ध्क् ही क्‍ 

४ गवेष प्रजार कुरुते । ष॑2.5.2.44. 

8. कौशीतकि ब्राह्मण 6.2.2.5,2, 6.4-3.4 इत्यादि... द 
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सर्वनाम के रूप में स्वीकार किया है ।“ श्रोदर का मत है कि ऋषि अदम्य लालसा एवं उत्कट 
अनुसन्धित्सा से उस ईश्वर का अन्वेषष करता है, जो जगतु एवं सृष्टि के प्रथम मूल तत्त्व के 
प्रारम्भ में विद्यमान रहकर सम्पूर्ष जीवन को आकारायित करता है, एवं सम्पूर्ण प्रकृति में अपने आप 
को अभिव्यक्त करता है । ऋषि देवता को उसकी प्रव्यञज्जना में कभी यहाँ, कभी वहाँ,.कभी अन्यत्र 
बारम्बार देखता है तथा वह उसके सम्बन्ध में सन्देह, अनुसन्धान करने की इच्छा और लालसा से 
सदैव जिज्ञासा करता है | वह कौन देवता है, जिसके लिए हम अपना हृविष्य प्रदान करें ?“ वस्तुतः 
प्रस्तुत सूक्त का आविर्भाव उस समय हुआ, जब ऋषि घोर सम्प्रश्नवाद की स्थिति से गुजर रहे थे । 
उन्होंने अनेक देवताओं के अस्तित्व के बारे में उठे प्रश्नों का समाधान प्रस्तुत किया) तथा... इसके 
पश्चात्‌ किसी सर्वमान्य देवता को अपने हविष्य का विषय बनाने के लिए उसे ढूँढने लगे । ऐसी 
स्थिति में उन्होंने हिरण्यगर्भ या प्रजापति को प्राप्त किया तथा उसके विभिन्‍न चमत्कारात्मक कार्यों, का 
उल्लेख करते हुए उसका नाम न लेकर 'किम्‌" सर्वनाम द्वारा प्रकारान्तर से उसे अभिहित किया । 
यदि ऋषि को "कस्मैं' का अर्थ सीधे "प्रजापति के लिए" करना इष्ट होता, तो मन्त्रों में कहीं न कही 
"एतादृशाय', “तस्मैं' इत्यादि अर्थ वाले विशेषष का प्रयोग अवश्य किया होता । दूसरी बात यह है कि 
"कस्मै” को प्रश्नवाचक सर्वनाम मानने से अर्थ में भी सौन्दर्य उत्पन्न हो रहा है | जैसे - किस 
देवता के लिए हवि प्रदान करें ? अर्थात्‌ ऊपर जिसके गुणों का वर्णन किया गया है, उस देवता के. 
* लिए ही हविष्य प्रदान करें, ऐसा भाव सामने आएगा । इस प्रकार जिज्ञासा में ही उसका समाधान भी 
सम्यक्‌ निविष्ट प्रतीत होता है । अतः "कस्मैं' को प्रश्नवाचक सर्वनाम के रूप में ही मानना उचित 
है तथा सम्यक्‌ अर्थावबोध के लिए इसके पूर्व “तदतिरिक्ताय'" जोड़ना अपेक्षित है । 








र. आत्मदा :- सूकत के द्वितीय मन्त्र में स्थित इस पद के सायष ने दो अर्थ 





क्योंकि समस्त आत्माओं की उत्पत्ति 


७७ आरा आाा 00७७७ ७७१७७७४/७७७ा 








4... द्वष्टव्य - ऋग्वेद 40-424.4 पर मैक्समूलर, मैकडानेल, लैनमन, 





. विल्सन इत्यादि के अनुवाद एवं टि 





3... ऋग्वेद 2.42. 


244 


परमात्मा से ही होती है । इस अर्थ में उन्होंने इसे “आत्मन्‌' पूर्वक दानार्थक ्ट धातु से ' विच्‌ | 
प्रत्यय के योग से निष्पन्न माना है |: 


!ब| आत्माओं को शुद्ध बनाने वाला । यह अर्थ करने के लिए सायण ने इसकी 
निष्पत्ति आत्मन्‌ +दैपु शोधने + विच्‌ इस रूप में की है ।“ 


उव्वट और महीधर ने इसका अर्थ "स्वयं को देने वाला" करते हुए "उपासकों को 
सायुज्य प्रदान करने वाला" यह फलितार्थ भी किया है ।2 


प्राय: सभी पाश्चात्त्य विद्वानों ने "आत्मा" का अर्थ प्राण या श्वास मानते हुए इसका 
अर्थ "श्वास प्रदान करने वाला" किया है | "आत्मा" शब्द मूलतः आत्मा तथा शरीर दोनों ही अर्थ 
में प्रयुक्त होता रहा है । वैदिक साहित्य में उपनिषदों के पूर्व तक यह बहुशः शरीर के अर्थ में ही 
आता रहा है । शतपथत्राह्मण में अध्यात्म शीर्षक से दिये गए समस्त व्याख्यान शारीरिक रूपक के 
अर्थ में ही प्रयुक्त प्रतीत होते हैं ।? इसके अतिरिक्त इसी ब्राह्मण में यह शब्द अनेक स्थलों पर 
साक्षात्‌ रूप से शरीर के लिए ही आया है । सायण ने भी इन स्थलों पर इसे शरीर का ही वाचक 
माना है ।? इसके अतिरिक्त ऋग्वेद में भी कुछ ऐसे मन्त्र आए हैं, जिनसे सिद्ध होता है कि सूर्य 
शारीरिक रोगों का नाशक है ।” सूर्य का हिरण्यगर्भ से सम्बन्ध सुविदित ही है । अतः हिरण्यगर्भ 


न्‍अलशसकम+. अल. कननवालडन. साधक मना पटल कला कामानाआतन 2मासारपमकका '“न्‍्आय-मथा# न जरालदाओ परापस-वाघात। पाफाााथक: पदान-# 'कपरपना तक 'पपपाक७७ (कमा. 42७४:-+न:... जथयरएका+क अहम अनानाभ .“ममएवानल पाना, पपन्‍मााा प्रवानामका, 


मी आत्मनां दाता । आत्मनो हि सर्वे तस्मात्‌ परमात्मन उत्पद्यन्ते । 

ऋग्वेद 40.24.2 पर सायण भाष्य क्‍ 
2. आत्मनां शोधयिता । दैप शोधने, आतो मनिन्‌ |पा.3.2.74[| इति विच्‌ । वही 
3. आत्मानं ददात्यात्मदा: । उपासकानां सायुज्यप्रद: । 

शुक्लयजुर्वेद संहिता 25.43 पर उब्वट एवं महीधर के भाष्य. 


4. द्रष्टव्य - ऋग्वेद 40.424.2 पर मैक्समूलर, ग्रिफिथ, पीटर्सन, मूर, मैकडानेल इत्यादि 
के अनुवाद एवं टिप्पणियां... क्‍ 

5 शतपथत्राह्मण 6.6.4.49, 6.7.4.20, 0.5.2.7 इत्यादि 

6: . वही - 6.6.3.45-46, 7.2-2-8, 4,20, 8.3-4-45, 9.4.2.98, 40.5-.3 


.. तथा इन पर सायणष भाष्य 


7... ऋग्वेद 4.50.44-43- 
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के लिए भी “शरीर का प्रदाता" या शोधक कहना उचित प्रतीत हो रहा है । यदि इसका अर्थ 
"आत्मा" माना जाय, तो अगले पद "बलदा' के साथ भी इसकी सड्‌.गति नहीं बैठ पाएगी, क्योंकि 
पहले शरीर होगा, तभी उसमें शक्ति की भावना की जा सकती है । यदि "आत्मदा" का अर्थ आत्मा 
को देने वाला तथा "“बलदा" का अर्थ बल को देने वाला किया जाय, तो आत्मा तथा बल दोनों ही शरीर 
के बिना निष्क्रिय प्रतीत होंगे । वैसे भी पूरे सूक्त के अगले मन्त्रों में प्रतिपादित विभिन्‍न पदार्थों के 
परिप्रेक्ष्य में पहले "शरीर" का निर्माण अथवा उसकी शोधकता या नैरुज्यता का प्रतिपादन करना इष्ट 
प्रतीत होता है । यदि "आत्मदा" की निष्पत्ति "दैप" शोधने से मानें तो भी उसका अर्थ शरीर ही 
करना पड़ेगा, क्योंकि शोधन क्रिया शरीर की ही सम्भव है । आत्मा तो नित्य, शुद्ध, बुद्ध, चैतन्य- 
स्वरूप है । इस दृष्टि से केवल चार्वाक दर्शन के साथ ही सड़.गति नहीं बैठ पाएगी, क्योंकि वहाँ 
शरीर को ही आत्मा माना गया है | इस प्रकार प्रस्तुत स्थल पर "आत्मा" का अर्थ शरीर को 





करने वाला मानना उचित प्रतीत होता है । यद्यपि ऋग्वेद में अनेकत्र आत्मा शब्द का प्रयोग जीवात्मा 
के अर्थ में ही हुआ है, किन्तु यहाँ. "बलदा" की सड़्‌.गति की अपेक्षा से इसे शरीरपरक माना गया है। 


[5] . बलदा ;- सायण ने इसका अर्थ बलप्रदाता या बल का शोधक किया है ।* उब्वट 
और महीधर ने सामर्थ्य प्रदान करने वाला किया है ।“ प्राय: पाश्चात्त्य विद्वानों ने इसे बल या शक्ति 
का प्रदाता माना है ।/ यदि इसे शोधक के अर्थ में माना जाय, तब भी कोई हानि नहीं है, क्योंकि बल 
का शोधन करने का तात्पर्य उसको सही दिशा में लगाना है । सामान्यतः बल होने पर उसका 
दुरुपयोग करना स्वभाव- सिद्ध है । इसीलिए हिरण्यगर्भ को बल का प्रदाता अथवा शोधक कहा गया 
है, जिससे कोई उसका दुरुपयोग न कर पाए । 


6] अमृत-मृत्यु :- सूकत के द्वितीय मन्त्र के ही तृतीय चरण में कहा गया है - 





246 


जिसकी छाया अमृत है, जिसकी छाया मृत्यु है । सायप ने इसके दो अर्थ किये हैं - प्रथम अमृतत्व 
तथा दूसरा अमृत या सुधा |“ उव्वट और महीधर ने इस मन्त्रांश का अर्थ - जिसका आश्रय अमृतरूप 
मुक्ति का हेतु है तथा जिसकी अकृपा आवागमन रूप मृत्यु है, किया है ।/ इस अंश से यही प्रतीत 
होता है कि अमरत्व तथा मृत्यु दोनों हिरण्यगर्भ के ही अधीन है । जिस प्रकार मनुष्य या किसी की 
भी छाया उसके अधीन ही होती है, उसी प्रकार अमृत तथा मृत्यु दोनों ही प्रजापति की छाया होने के 
कारण उसके वशवर्ती हैं । अतः वह जिन्हें चाहे, अमर बना सकता है और जिसे जब चाहे मृत्यु भी 
प्रदान कर सकता है । इस दृष्टि से उब्बट और महीधर की व्याख्याएँ भी महत्त्वपूर्ण हैं । 
पाश्चात्त्य विद्वानों के व्याख्यान भी उक्त तथ्य का विरोध नहीं प्रकट करते हैं । 


07] प्रापत: :- सायप ने तीसरे मन्त्र में आए शब्द "प्राणतः का अर्थ "श्वास लेते हुए" 
/जगत्‌| का किया है |” उब्बट ने - श्वास लेते हुए भूतग्राम अर्थात्‌ प्राणिसमुदाय का, ऐसा अर्थ किया 
है ।” महीधघर ने इसका अर्थ "जीवधारी" किया है ।> पाश्चात्त्यों ने इसे श्वास लेने के अर्थ में ही 
माना है ।? वस्तुतः: इस मन्त्र में प्रजापति द्वारा समस्त चेतन प्राषियों पर शासन करने की बात कही 
गई है, इसीलिए पहले "प्राषत:" पद का प्रयोग करके चेतनों के प्रथम धर्म श्वासन की ओर सड-केत 
किया गया है । 


॥8|  निमिषतः :- सायष ने इसका अर्थ पक्ष्मचालन करने वाले किया है ।” महीधर 
ने पलक झपाने को उपलक्षण माना है | उनके अनुसार इसका अर्थ - नेत्र इत्यादि इन्द्रियों के व्यापार 


की न की अनीता आर ७४७७७/७७७एएार्एाः 





हर अमृतममृतत्वम्‌॒। यद्वा मृतं मरणं नास्त्यस्मिन्निति, अमृत सुधा । ऋग्वेद 40.424.2 पर 
सायण-भाष्य. क्‍ 
2. यस्यच्छायाश्रयो ज्ञानपूर्वमुपासनममृतं मुक्तिहेतु: | यस्य । अज्ञानमिति शेषः । मृत्यु: संसार- 


हेतु: । शुक्लयजुर्वेद्र्सहिता - 25.43 पर उव्बट-महीघर- भाष्य, 











30 प्रापत: श्वसतः: । ऋग्वेद 0.424.3 पर सायप- भाष्य. 
4... प्रापतः प्राषनं कुर्वतः भूतग्रामस्य । शुक्लयजुर्वेदसहिता 23.3, 25.44 पर उ्बट- भाष्य, 
हे प्राषनं जीवन कुर्वत: । वही, महीधर- भाष्य.. क्‍ 






थ, पीटर्सन इत्यादि के ऋग्वेद 40.424.3 पर अनुवा 
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में सन्‍नद्ध सचेतन जगत्‌ का,” है । प्रकृत स्थल पर यह विचारणीय है कि सूर्य अमर तथा मरपधर्मा 
सबको अपने-अपने कार्यों. में लगने वाला है ।“ इसके अतिरिक्त उषा को समस्त प्राणियों के प्राण एवं 
जीवन का आश्रय कहा गया है । उषा का सूर्य से सम्बद्ध होना सुवेदित ही है । सूर्योद्रय होने पर 
समस्त प्राणी अपने-अपने कार्यो. में लग जाते हैं तथा सूर्यास्त होने पर सभी पलक झपा लेते हैं या 
विश्राम करते हैं । यहाँ प्रजापति को श्वास लेने वाले तवा पलक झपाने वाले जगत्‌ का स्वामी कहा 
गया है । इस मन्त्र द्वारा भी प्रजापति का सम्बन्ध सूर्य से स्पष्टतः परिलक्षित होता है तथा यह सूर्य 
का ही प्रतिरूप प्रतीत होता है । 


[9 द्विपद: चतुष्पद: :- इन दोनों पदों के अर्थ क्रमशः दो पैरों वाले तथा चार पैरों 
वाले है । तात्पर्य यह है कि वह प्रजापति दो पैरों वाले मनुष्यादि तथा चार पैरों वाले गौ, अश्व 


इत्यादि से युक्त इस संसार का स्वामी है । 


[!70 स्सयेमे हिमवन्तो महित्वा :- चतुर्थ मन्त्र के इस प्रथम चरण के अर्थ को लेकर 
विद्वानों में मतभेद है । सायपषे ने "हिमवन्तः" का अर्थ्‌हिमालय आदि सभी पर्वत किया है ।* तात्पर्य 
यह है कि उन्होंने इसे प्रथमान्त पद माना है, जबकि उव्वट-महीधर ने इसे द्वितीयान्त मानकर 
"आहु:" के साथ अन्वित किया है । उनके अनुसार इसका अर्थ होगा - विद्वान लोग हिमालय आदि 
पर्वतों को जिसकी महिमा कहते हैं |? पीटर्सन ने इसका अर्थ किया है - वे हिमयुक्त पर्वत उसके 
हैं ।९ इसी प्रकार "महित्वा” का अर्थ भी सायष, महीधर और उब्बट तीनों भारतीय आचार्यों ने - 


७/७७७ी७७७७/७७७७७७७७/७७७७७,) ७७७ शा दिला आाअक सा सब कक अइइ इक आल भ॥ 


4... दृगादीन्द्रियब्यापारं कुर्वतः सचेतनस्य जगत: । शुक्लयजुर्वेद्रसहिता 23.3 पर महीधर भाष्य. 
हे ऋग्वेद 4.35.2. पक 

36 वही - -.48 .0. 

4. हिमवन्तो हिमवदुपलक्षिता इमे दृष्यमाना: सर्वे, पर्वता यस्य प्रजा 





नैमहित्वा महत्त्वं माहात्म्य- 


मैश्वर्यमित्याहु: । ऋग्वेद 40.424.4, सायण भाष्य. 





5... इमान्‌ हिमवत्प्रभू त्यद्रीन यस्य प्रजापतेमहित्व॑ महिमानमाहुबुंधा: 
शुक्लयजुर्वेदर्सहिता - 25.42 पर उब्बट एवं महीघर भाष्य... 


6. पं5 4४९ £056 87099 ॥47व8 - 
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"महत्त्व, महिमा या ऐश्वर्य.को' किया है । इस प्रकार उन्होंने इसे द्वितीया एक वचन का रूप माना 
है । मूर ने भी उनका अनुगमन करते हुए इसे द्वितीया विभक्ति एकवचन का ही रूप माना है । 

वस्तुत: यहाँ महित्वा को तृतीया विभकति एकवचन का रूप मानना चाहिए, जैसे कि इसी सूकत के 
पिछले मन्त्र में माना गया है । मैक्समूलर ने भी सायण, महीधर तथा उब्वट एवं मूर के द्वारा प्रतिपादित 
इस रूप का खण्डन करके इसे तृतीया विभकति के एकवचन का ही रूप माना है |“ इस प्रकार सभी 
पक्षों पर विचार करके इसका अन्वय - "यस्य महित्वा इमे हिमवन्त:" करते हुए "जिसकी महिमा से 
ये हिमालय इत्यादि सभी पर्वत हैं", यह अर्थ करना उचित है । ऐसा अन्वय करना इसलिए भी 
आवश्यक है कि पिछले तथा आगामी मन्त्रों में भी प्रजापति में कर्तुत्व-भावना प्रतिपादित की गई है । 
यदि इसका अर्थ - जिसकी महिमा को हिमालय आदि पर्वत कहते हैं, ऐसा किया जाय, तो प्रजापति 
के क्तुत्व में व्याघात होगा । क्‍ 


(47| प्रदिश: :- इसका अर्थ सायण ने आग्नेय आदि कोष किया है ।/ उब्वट.. और 
महीधर ने - पूर्व. आदि दिशाएँ किया है ।* ग्रिफिथ ने इसे स्वर्गीय क्षेत्र” तथा पीटर्सन ने आकाशीय 
क्षेत्र) का द्योतत माना है । सायष का अनुगामी होते हुए भी विल्सन ने इसे पूर्व आदि चार दिशाएँ 
ही माना है ।” वस्तुतः दिशाओं के कोषों को "विदिश" कहा जाता है । सायष ने सम्भवतः "प्रदिश'" 


_अशमाक+८छ-.स्‍वाइंनमभतक संकपपकाचछा५ फापलकाऊ+ पाक ु.0. आपारराहकल "ा>्वपअाम .पासर-ककत# 'शथतासकन प्ांवसालपाया पयदयकराक चाकपकरीएा 2, “4४कमनाढाण आमममत्0+ सउदाए2। 'एलकप-+या५ 9कापाशभका जदकरपरयत, "काया अभाउनकवा८.जमकरपााात पारा पाकरपरपस, पालक, पालैवआकाक 


हि: ब्र]056 प:९३८7९७४४ (286 870थए गरा0एपापव378 - « - « « +396९०३ ०७०८९ 
मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 4, पृष्ठ 6. 
१, मैक्समूलर - वैदिक हिम्स, भाग ॥, पृष्ठ 8. 


3. प्राच्यारम्भा आग्नेयाद्या: कोणदिश: ईशितव्या: । ऋग्वेद 40.42.4 सायष भाष्य. 
4. पूर्वाद्या: प्रकृष्ण आशा: । शुक्लयजुर्वेदर्सहिता 25.42 पर उब्वट एवं महीघर भाष्य, 
5. ग्रिफिय - हिम्स आफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 628 . 

6. प्45 3४९ पं]6 £९५३०४ 0: ६७ 3८9 . 


पीटर्सन - हिम्स फ्राम द ऋग्वेद. 


5 ब्र]0368 4४6 ८ ॥९5४७ पृुणएव६४८९४४ 0०7 5940७ - 





_विल्सन - ऋग्वेद संहिता, भाग 6, पृष्ठ 47... 
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का अर्थ 'विदिश" के रूप में किया है । अतः यहाँ "प्रदिश:" का अर्थ - पूर्व. आदि चार दिशाएं 


करना ही उचित है । 


!।2] येन चौ: उग्रा पृथिवीच दृल्हहा :- सृक्त के पॉँचवे मन्त्र के प्रस्तुत प्रथम पाद का 
अर्थ करते समय सायण ने उग्रा को दौ: का तथा दृढा को पृथिवी का विधेय मानकर - जिसने बुलोक 
को उद््‌गूर्ण तथा पृथिवी को दृढ़ किया, ऐसा अर्थ किया है । उब्वट और महीधर ने भी उग्रा को द्यौ: 
का विशेषष ही माना है, किन्तु उन्होंने इसका अर्थ "वृष्टिदायिनी किया", यह किया है ।“ ग्रिफिथ ने 
"उग्रा” का अर्थ शक्तिशाली” तथा पीटर्सन ने महान्‌ किया है । यद्यपि पीटर्सन ने इसे दयो: का विशेष 
माना है | डॉ.विश्वम्भर नाथ त्रिपाठी ने भी इसे दो: का विशेषष मानकर इसका अर्थ, "भयानक" 
किया है ।” वे सम्भवतः मैक्समूलर से प्रभावित प्रतीत होते हैं, जिन्होंने उग्रा का अर्थ विक्त 
भयानक किया है ।” वस्तुत | उग्रा को दौ: का विधेय मानना ही उचित है । द्यौ: ऊपर तथा पृथिव 
उससे नीचे स्थित है । प्रजापति ने ही बुलोक को उठाकर ऊपर कर दिया होगा । अतः पूरे पाद का 
_ अर्थ - जिसके द्वारा चुलोक ऊर्ध्व स्थित तथा पृथिवी दृढ़ कर दी गई, करना उचित होगा । 








(43[ स्वः और नाक: :- सायपष ने स्वः का अर्थ स्वर्ग और “नाक” का अर्थ "अदित्य 
किया है ।” इसके विपरीत उव्वट और महीधर ने क्रमशः इन दोनों पदों का अर्थ आदित्यमण्डल और 
स्वर्ग किया है ।? मैक्समूलर ने स्वः का अर्थ पृथ्वी तथा नाक का अन्तरिक्ष किया है ।? मूर. ने 


१७७७४/७७७४/७७७७४ऑी ७७७७७ ार्भी ७७०७७ ०७००७७०७ण भा आशा अभी अल 


हम येन दो: उग्रा उद्गूर्णविशेषा गहनरूपा वा । ऋग्वेद 40.424.5, सायण भाष्य. 
25 उद्गूर्षा, वृष्टिदायिनी [वृष्टिदा| कृता । शु.य.सं. 32.6 पर उब्वट एवं महीधर भाष्य. 








3. 5855£०४५-  ग्रिफिथ - द हिम्स ऑफ द ऋकग्वेद, पृष्ठ 628 . 
4. प& ९७&5८६३४०१7457060 ६४३९ 0:८९३४६४६ ४8)९0ए- 
पीटर्सत - हिम्स फ्राम द ऋग्वेद, प्रजापति सूकत . 
5. त्रिपाठी, डॉ. विश्वम्भरनाथ - वेदचयनम्‌, पृष्ठ 465 
6. 3%५ 45 467५ मैक्समूलर-वैदिक हिम्स , ऋ.0.424 .5 का अनुवाद 
7... स्वः स्वर्गश्च । नाक आदित्यश्च । ऋग्वेद 0.424.5 पर सायष भाष्य 
8. दिः क्‍ शु.य.सं.32.6 पर उब्वट एवं 





इनका अर्थ क्रमश: आकाश और स्वर्ग किया है ।* पीटसन ने दोनों पदों को एक साथ मिलाकर इनका 
अर्थ "स्वर्ग का विशाल क्षेत्र" किया है ।“ वस्तुतः इन दोनों पदों का अलग-अलग अर्थ करना इष्ट है। 
स्व: लोक स्वर्ग हैतथा नाक लोक आदित्य लोक से नीचे माना गया है, किन्तु वह स्व: से ऊपर स्थित 
है । अतः: नाक को अदित्य मण्डल या अदित्यलोक कहना उचित नहीं है । यद्यपि जनसाधारण में 
नाक का अर्थ स्वर्ग से लिया जाता है । इस प्रकार यहाँ दोनों पदों को पृथक करते हुए "स्वर्ग" और 
"नाकलोक" अर्थ करना उचित है । 


(74] रजसो विमान: :- सायष, उव्वट और महीधर ने इसका अर्थ, - जलों का निर्माता 
किया है, यद्यपि महीधर और उब्बट ने जल का तात्पर्य वृष्ट के जल से लिया है ।। विमान: को 
वि. उपसर्ग पूर्वक मा धातु से शानच्‌ प्रत्यय के योग से निष्पन्न मानना उचित है । लगभग सभी 
पाश्चात्त्य विद्वानों ने "रजस:" का अर्थ मध्य आकाश (४36 #%5%) तथा विमान: का “नापने 
वाला" किया है ।? प्रकृत स्थल पर मा धातु का अर्थ 'निर्माण करना' उचित नहीं प्रतीत होता । 
लोकों को नापना सूर्य या विष्पु का प्रमुख कर्म है ।? हिरण्यगर्भ या प्रजापति की अवधारणा ऋषियों ने 
सूर्य से ही ग्रहष की है, अत: यहाँ प्रस्तुत पदों का अर्थ. "लोकों को नापने वाला", करना उचित है ॥ 


क्‍ [75] क्रन्दसी :- सूक्‍त के छठें मन्त्र में आए इस पद का अर्थ सायष, महीधर और 
उब्वट ने द्यावापृथिवी किया है ।” मैक्समूलर के अनुसार यहाँ "क़न्दसी" के स्थान पर "रोदसी" पाठ 


१७७४४७७७े७७७७४/७७४००७एररण भा भा लि की न 


है ही फछ +44 शशावारलाएं 373 ६7९ ?१९३४८7॥ « 


मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग 4, पृष्ठ 46-47 . 








2 *« एव श्शावाट0 ०7 ४८३०००., पीटर्सन - हिम्स फराम द ऋग्वेद . 

3. रजस उदकस्य विमानों निर्माता | ऋग्वेद 40.2.5 पर सायप-भाष्य 

4. उदकस्य वृष्टिलक्षपस्थ । शुक्लयजुर्वेद्रसहिता 32.6 पर उब्वट एवं महीधर- भाष्य 
5 द्रष्टव्य - 40.424.5 पर मैक्समूलर, ग्रिफिथ, पीटर्सन, मूर इर्त्यात 

6. ऋग्वेद 4.454.4, 3 इत्यादि. 

7. क्रन्दितवान रोदितवाननयो तर 


दर्सहिता 32.7 पर उच्बंट एवं. 
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होना चाहिए, किन्तु यह पाठ उचित नहीं प्रतीत होता, क्योंकि उनका सुझाया गया अर्थ, - स्वर्ग, और 
पृथिवी” का "क्रन्दसी" के अर्थ से वैषम्य नहीं है और अन्य सबने "क्रन्दसी" पाठ को शुद्ध मानते हुए 
ही अर्थ किया है । ग्रिफिथ और मूर ने इसका अर्थ - दो युद्ध करती हुई सेनाएं, किया है ।“ 

निघण्टु में भी प्रस्तुत पद द्यावापृथिवी के अर्थ में ही परिगणित है ।> इस प्रकार इसका अर्थ दो युद्ध 
करती सेनाएं न होकर द्युलोक एवं पृथिवीलोक है । 


[76 अवसा :- सायष ने "अवसा" का अर्थ - रक्षण के द्वारा, किया है, किन्तु उव्वट 
और महीधर ने इसका अर्थ - हवि के रूप में अन्न द्वारा, किया है |? मैक्समूलर ने इसका अर्थ - 
इच्छा द्वारा? और ग्रिफिथ ने सहायता द्वारा” किया है । क्ल्तुत: यह पद अव्‌ रक्षपे धातु से बना है 
तथा यहाँ तृतीया विभकति एक वचन में प्रयुक्त है । अतः इसका अर्थ होगा - सहायता या रक्षा के 
द्वारा । उव्वट और महीधर का सुझाया गया अर्थ स्वीकार्य नहीं प्रतीत होता । 


|77[ त्स्तभाने :- यह शब्द स्तम्भ्‌ धातु से कानच्‌ प्रत्यय के योग से बना है तथा 
-स्त्रीलिड.ग प्रथमा विभक्ति द्विवचन का रूप है | सायप ने इसका अर्थ - प्रजापति द्वारा निर्मित और 
स्थिर किए गए, किया है ।? उव्वट और महीधर ने इसका अर्थ - समस्त प्राणियों को स्तब्ध करती 
हुई, किया है ।? क्स्तुतः यहाँ इस पद का अर्थ - स्तब्ध किए गए या स्थिर बनाए गए, करना 
सड्‌.गत प्रतीत होता है । क्‍ 


न्‍ अलनकन अमन पाना पाता /रिकिए:जपओ- सपरलल-मकान लावा, पडयामयकका ९७३७-०0+॥- +4४४००कडट। रकल्‍०+र वा, तय काल उकाबकाकतभ पालन पावर, पफनहा करता 3॥#कजर-+ 2रशाफ्कका नधटफाकाममना: सासाकनपाफन 3जमझसमनलर भाादताफ, अधरजत++मन, ,जतकाफत 


4. प&३०९7० 5०7० ९७८५७. मैक्समूलर - वैदिक हिम्स भाग 4. 
ह पथ्नछ० वश 85 शा2८०८१76१. ग्रिफिथ - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 628. 


एश्छौ० ए००7पढपरवशपव॒ ग्श्या ७४ . मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, 4, पृष्ठ 7. 
3. निषण्टु - 3.30.4. 
4. अवसा रक्षपेन । ऋग्वेद 40.424.6 पर सायष भाष्य. क्‍ 
5... हविर्लक्षपान्नेन । शुक्लयजुर्वेदसहिता 32.7 पर उब्वट एवं महीघर भाष्य- 
6. 89 ४458 ७१) मैक्समूलर - वैदिक हिम्स भाग 4. 









/ . 89५ प्र48 7649 « ग्रेिफिथ - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद 
8. ब्धस्थैयें, सत्यौ | ऋग्वेद 40.428.6 पर सायण भाष्य. 
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[78[ रेजमाने :- यह पद भी क्रन्दसी का विशेषण है । सायप ने इसका अर्थ - 
सुशोभित या चमकते हुए, किया है । महीधर भी इसी अर्थ, के समर्थक हैं,> किन्तु उव्बट ने इसका 
अर्थ - कॉपते हुए, किया है ।2 मैक्समूलर, ग्रिफिथ और मूर ने इसका अर्थ - कॉपते हुए, ही किया 
: है ।* ऋग्वेद में ऐसे अनेक स्थल हैं जहाँ रेजू धातु कम्पन के अर्थ में प्रयुक्त है ।? अतः. प्रकृत 
स्थल पर भी इसका अर्थ - कॉपंते हुए, करना ही सड्‌-गत प्रतीत होता है । 


!49| मनसा :- सायण ने मतसा का अन्वय अभ्यैक्षेताम्‌ के साथ करते हुए इसका अर्थ 
- बुद्धि से देखा,” किया है । ग्रिफिथ ने मनसा का अर्थ - आत्मा से तथा मैक्समुलर और मूर ने - 
मन से, किया है ।” वस्तुतः जिस प्रकार तस्तभाने का अन्वय अवसा के साथ किया गया है, उसी 
प्रकार रेजमाने का मनसा के साथ करना उचित है । इस प्रकार पूरे संश्लिष्ट वाक्य का अर्थ होगा - 
सहायता के द्वारा स्थिर किए गए तथा मन से कॉपते हुए दुलोक एवं पृथिवीलेक जिसकी ओर देखते 
हैं । 

[20] बृहती: आप: :- इसका अरथ्‌ विशाल जलराशि है | सायण ने आप: का अर्थ - 
जल तथा महीधर और उब्बट ने "सलिल" के लिए इसे प्रयुक्त माना है ।? वस्तुतः सृष्टि के आरम्भ 
में विद्यमान यह वही जल राशि है, जिसे ऋग्वेद में एक स्थल पर समुद्र कहा गया है ।/? शतपथ 
ब्राह्मण में भी इसे ही निर्दिष्ट किया गया है ।/ नासदीय सूकत में इसे "अप्रकेत सलिल" का अभिधान 
दिया गया है ।7“ सुनहला अण्डा इसी जलराशि में तैरता हुआ दृष्टिगत हुआ था । इसी अण्डे से 
सम्पूर्ण सृष्टि हुई । 


न्‍सललासाह;वाल+ तारक इसपााय:तलाइ कब" क्‍ंसकभमरासका- काटा स४थ८-भ०: अत १एर/केका >लापरानक- 2 "परमार यरपाजनसन ,०पक्‍कक्, पकदएतावामकए पासत+पमाक, आार०थराना पका, भसवभलकमथ #+फमजशा+ +2र मन जनपमा्ाम पातशतम लव पलक पक अपात उकनोअफााण कालन+कमदात, 












हक _रेजमाने राजमाने दीप्यमाने । ऋग्वेद 40.424.6 पर सायण भाष्य, 
2... रेजमाने शोभमाने । शुक्लयजुर्वेद्सहिता 32.7 पर महीधर भाष्य. 
3. रेजमाने कम्पमाने । वही, उब्वट भाष्य. 
4. ऋग्वेद 40.424 .6 पर ग्रिफिथ, मैक्समूलर और मूर के अनुवाद 
5. ऋग्वेद 6.50.5, 7.2.3, 8.20.5, 5.60.2, 6.66.9, 7.64.40 इत्यादि 
6... मनसा बुद्धया अभ्यैक्षेताम । ऋग्वेद 40.424.6 पर सायष भाष्य. 
7. ग्रिफिथ, मैक्समूलर और मूर के अनुवाद 
॥ 8 5 द 
9. गक्लयजुवेद्रसहित 
40. ऋग्वेद 4.464. 42 


शतपथदब्राह्मण 44.4.6.4 
_. ऋग्वेद 40.429.3: 
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[27] गर्भ दघाना: :- यह आप: का विशेषष है । आचार्य सायण ने इसका अर्थ - 
सुनहले अण्डे के गर्भभूत प्रजापति को धारण करती हुई, किया है ।। महीधर ने हिरण्यगर्भ के 
लक्षपभूत गर्भ को धारण करती हुई, ऐसा अर्थ किया है ।“ मैक्समूलर ने इसका अर्थ - हिरण्यगर्भ के 
रूप में बीज, ग्रिफिथ ने सार्वभौम बीज [यूनिवर्सल जर्म[, पीटर्सन ने बीज [सीड| तथा मूर ने गर्भ, किया 
है ।/ इन सभी अर्थों के परिप्रेक्ष्य में कहा जा सकता है कि हिरण्यगर्भ या प्रजापति सबका जनक है 
और उसे जलराशि ने गर्भ, के रूप में धारप किया था । इस प्रकार सारी सृष्टि उन जलों में गर्भ के 
रूप में विद्यमान थी । 


22] अग्नि जनयन्ती: :- यह भी "आप:" का विशेषण है तथा सायण ने इसका अर्थ - 
अग्नि से उपलक्षित आकाश इत्यादि सभी भूतों को उत्पन्न करती हुई, किया है ।* महीधर ने इसका 
अर्थ अग्निरू्प हिरण्यगर्भ को उत्पन्न करती हुई, किया है ।> उब्बवट ने अग्नि को हिरण्यगर्भ का 
वाचक माना है.।? अग्नि का अर्थ मैक्समूलर ने प्रकाश [लाइट[, ग्रिफिथ ने अग्नि, पीटर्सन तथा मूर 
ने भी अग्नि [फायर किया है ।” यहाँ जलराशि से सर्वप्रथम अग्नि की उत्पत्ति बताई गई है । 
ऋग्वेद में अन्यत्र भी अग्नि को "प्रथमजा” कहा गया है ।? अग्नि का 'त्रित आप्त्य" नाम उसके तीन 
प्रकार का होने और आपः से उत्पन्न होने के ,कारण ही चरितार्थ है । वस्तुतः उस जलराशि में 
इसीलिए उसे सीधे अग्नि ही कह 
दिया गया । उस जलराशि ने हिरण्यगर्भ को धारण किया था तथा वह हिरण्यगर्भ ही ऐसा लग रहा था 
जैसे अग्नि उत्पन्न हो रहा हो । 


_अककलक«क+- अ्ीआसमलत पीलकमक्रकायप़क- प्कालकाा३- पाया “ाम्०ाकए- (सभमम+मफा, भोरतारतमकपन >फालःमकथन फासमोमनव+. अायानहाथा, सापाननजरम' 'लकफामस्‍पाए+ वाक-.७:॥0७/ की धाम "ताक व्यंकाओ३+ १+ंन्‍टननी, "यान "मलसमधा- "माइकल "नमक अंज्वकममनमा+ षनफमन 


. हिरण्मयाण्डस्य गर्भभूतं प्रजापतिम्‌ दधाना: । ऋग्वेद 40.424 . 7,सायण भाष्य. 





तैरते हुए सुनहरे अण्डे का प्रकाश अग्नि से भी अधिक तेज था, इसी 


2. हिरण्यगर्भलक्षणं गर्भ दधाना: । शुक्लयजुर्वेद्र्सहिता 27.25, महीधर भाष्य. 
3. ऋग्वेद 40.424.7 पर मैक्समूलर, ग्रिफिथ, पीटर्सन और मूर के अनुवाद. 
4. अग्न्युपलक्षितं सर्व वियदादिभूतजातं जनयन्ती: जनयन्त्य: । 

ऋग्वेद 0.42.7 पर सायष भाष्य. ह क्‍ 
5... अग्निरूपं हिरण्यगर्भ जनयन्त्य: । शुक्ल ॥ वे; 
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[23[ ततः :- सायण ने इसका अर्थ गर्भभूत प्रजापति से” तथा उव्बटऔर महीधर ने 
“ संवत्सरपर्यन्त जल में स्थित गर्भ से, किया है ।2 पाश्चात्त्य विद्वानों ने इसका अर्थ, तब दिन या 
देन्स| किया है ।/ उव्वट और महीधर के व्याख्यान शतपथब्राह्मप पर आधारित प्रतीत होते हैं, 
जिसमें सौवर्ण अण्डे से संवत्सर के उपरान्त पुरुषप्रजापति की उत्पत्ति बताई गई है ।* क्स्तुत: ततः 
पद के भारतीय तथा पाश्चात्त्य विद्वानों के व्याख्यानों में कोई गुषात्मक अन्तर नहीं प्रतीत होता, क्योंकि 
में स्थित 





यदि इसका अर्थ - "तब" किया जाय तो भी यह स्पष्ट हो जाएगा कि उस विशाल जलराशि 
हिरण्यमय अण्डे से प्रजापति की उत्पत्ति हुई । 


[24[ एक: असु: :- सायप ने "असुः" का अर्थ - प्राणात्मक वायु, किया है ।? उब्बट 
और महीधर ने इसका अर्थ - प्राणरूप आत्मा या लिड्‌-गशरीर रूप हिरण्यगर्भ, किया है ।? मैक्समूलर 
ने इसका अर्थ - श्वास [वब्रेथ[, ग्रिफिथ और मूर ने आत्मा [स्पिरिट| तथा पीटर्सन ने भी आत्मा [सोल[ 
ही किया है ।” क्स्तुत: प्राण से ही सभी प्राणी जीवन्त होते हैं । प्राणियों में देवता प्रथम स्थान पर 

प्रतिष्ठित है । इसीलिए हिरण्यगर्भ, को देवताओं के प्राणतत्त्व के रूप में उद्भूत बताया गया है । 
इससे उसका समस्त प्राणियों का "प्राण" होना प्रतिपादित हो जाता है । आर्नाल्‍ड ने मन्त्रस्थ "एक:" 
पद को छन्‍्द की दृष्टि से अतिरिक्त मानते हुए इसे "अधिकाक्षर ऋकु" कहा है ।? 


[25] दक्षम्‌ :- सूकत के आठवें मन्त्र में स्थित इस पद का अर्थ सायष ने - प्रपञ्च 
8 ततो गर्भभूतात्प्रजापते: । ऋग्वेद 40.424 .7 सायष भाष्य. 
25 ततो गर्भात्‌ संवत्सरोषितात्‌ृ । शुक्लयजुर्वेद्रसहिता 27.25 पर उब्बट एवं महीधर भाष्य 
3. ऋग्वेद 0.424.7 पर मैक्समूलर, ग्रिफिथ, पीटर्सन और मूर के अनुवाद. 


4. शतपथब्राह्मण 4.4.6. 4-2. 





5. प्राणात्मक: असुः । ऋग्वेद 40.424.7 पर सायण भाष्य, 
6. प्रापात्मक एक: । प्राणछूप आत्मा लिड.गशरीररूपो हिरण्यगर्भ: समवर्तत । 
शुक्लयजुर्वेद्र्सहिता 27.25 पर उब्वट एवं महीधर भाष्य, क्‍ 

मूलर, ग्रिफिथ, मूर और पीटर्सत के अनुवाद. 
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रूप से वृद्धि की कामना करने वाले प्रजापति को, किया है ।! महीधर ने इसका अर्थ - कुशल 
प्रजापति को, किया है ।“ मैक्समूलर तथा मूर ने इसका अर्थ शक्ति [पावर[, ग्रिफिथ ने उत्पादक शक्ति ' 
[प्रोडक्शन फोस्ए तथा पीटर्सन ने शक्ति [स्ट्रे्य| किया है ।2 वस्तुतः दक्ष का अर्थ उत्पादक शक्ति 
करना अधिक उचित प्रतीत होता है, क्योंकि उसी दक्ष या गर्भत्थ प्रजापति से समस्त सृष्टि उद्भूत हुई। 


[26 यज्ञ जनयन्ती::- सायण ने "यज्ञ" का अर्थ - यज्ञ से उपलक्षित विकारों को माना 
है ।” उब्वट ने इसका अर्थ, सृष्टियज्ञ” तथा महीघर ने यज्ञकतर्त्री या सृष्टिकर्त्री प्रजा किया है ।० 
मैक्समूलर ने यज्ञ का अर्थ - यज्ञ [सेक्रीफाइस, लाईट[, पीटर्सत और मूर ने भौतिक यज्ञ |सेक्रीफाइस 
तथा ग्रिफिथ ने पूजन [वर्शिप[ किया है ।” सृष्टि की उत्पत्ति के बाद यज्ञ का होना स्वभावसिद्ध है। 
यह सृष्टि स्वयं ही यज्ञ है | कर्म, भी यज्ञ ही है । सृष्टि के बाद देव, ऋषि एवं मनुष्य यज्ञ-क्रिया 
में सन्‍नद्ध होंगे, अतएव सृष्टि की उत्पादिका होने के साथ ही साथ आप: को भावी यज्ञ की 
उत्पादिका होना भी बताया गया है । मन्त्र में आया "आपः:" पद द्वितीयान्‍्त अप: होना चाहिए । 
व्यत्यय से प्रथमा विभकति हो गई है । 


(27[ सत्यधर्मा, :- सूक्‍त के नवें मन्त्र में आए इस पद का, सायण ने - "जगत को 
धारण करना जिसका सत्य धर्म. है", ऐसा अर्थ किया है |? महीधर ने इसका अर्थ - सत्य को धारण 
करने या कराने वाला, किया है ।? मैक्समूलर ने इसका अर्थ सत्ययुक्त [राइटियस[, ग्रिफिथ ने - 
जिसके नियम सुनिश्चित हैं |हूज लॉज आर श्योर[, पीटर्सन ने सत्य और विश्वसनीय [टू एन्ड 


न्‍वमलमकलक 'ंनननॉफाना भापमममयस्‍काभः सासनकशदय मानक अमा+नपका >4० तल, असाकामपातंसता अपरफफमनाफ अ्न्‍धका० नापरन्पातान अकृरकााना- “अनलंफ/ कक -धपापलनाना मामला, भामााधमााओ,.प्रमकाछकभ8+ परनका्कजाः ए#पंभााता- “पका १मकमथाप, 'ाएडडभपमादक 'पामानकम पका रकम 


. दक्ष प्रपञ्चात्मना वर्धिष्युं प्रजापतिम्‌ । ऋग्वेद 40.24.8 पर सायष-भाष्य, 

9 दक्ष कुशलं प्रजापतिम्‌ । शुक्लयजुर्वेद्र्सहिता 27.26 पर महीघर-भाष्य, 

3. द्रष्टव्य - ऋग्वेद 0.424.8 पर मैक्समूलर, मूर, ग्रिफिथ और पीटर्सन के अनुवाद. 
4. यज्ञ यज्ञोपतक्षितं विकारजातं उत्पादयन्ती: । ऋग्वेद 40.424.8 पर सायण-भाष्य, 





5... यज्ञ सृष्टियज्ञम्‌ । शुक्लयजुर्वेदसहिता 27.26 पर उब्बट-भा 
यज्ञशब्देन यज्ञकर्त्री प्रजोच्यते । सृष्टिकर्त्रीरित्यर्थ: । वही, महीधर- भाष् 
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फेथफुल] तथा मूर ने निश्चित नियमों से शासन करने वाला [रूलिड.ग बाय फिक्स्ड आर्डिनेन्सेज] किया 
है । यह विशेषण ऋग्वेद में अग्नि” और सवितृ” के लिए भी प्रयुक्त किया गया है । धर्म, शब्द 
को बहुत व्यापक अर्थों, में लिया जाता है । मूलतः धर्म, का तात्पर्य धारण करने या कराने से ही है । 
लोक में विभिन्‍न गुणों को भी धर्म, कहा जाता है | जैसे - आग का धर्म, जलाना है । प्रकृत स्थल 
पर धर्म, का अर्थ, - नियम करते हुए सत्यधर्मा का अर्थ, - सत्यरूपी नियम वाला या जिसके विधान 
अथवा नियम सत्यभूत हैं, करना उचित प्रतीत होता है । इसका अर्थ - अपने आचरण या व्यवहार में 
सत्यभूत भी किया जा सकता है । 


(28| चन्द्रा आप: :- यहाँ "चन्द्रा:'“, "आप:" का विशेषष है । व्स्तुतः "आप:" के 
स्थान पर द्वितीयान्त पद "अपः" होना चाहिए । सायण ने ''चन्द्रा:” का अर्थ - आह्लादक जल, किया 
है ।* महीधर ने इसका अर्थ - जगत के कारणभूत जल, किया है ।? मैक्समूलर ने इसका अर्थ 
"चमकीला' और "शक्तिशाली" जल [ब्राइट एन्‍्ड माइटी], ग्रिफिथ ने "महान" तथा "चिकना" ग्रेट एन्ड 

यूसिड[, पीटर्सत ने "महान" और "चमकीला" |ग्रेट एन्ड शाइनिड-गं तथा मूर ने "महान" और 
"प्रखर" जल |ग्रेट एन्ड ब्रिलिएन्ट| किया है ।? शतपथब्राह्मण में मनुष्यों को ही "आह्लादक जल' 
कहा गया है ।“ वहीं इसका कारण प्रतिपादित करते हुए बताया गया है कि इस जगतु की रचना में 
मनुष्य श्रेष्ठ है, अतः वे जल के समान ही सृष्टि के अग्रज हैं ।0 उब्बट के मतानुसार पितृमार्ग, का 
अनुसरण करने वाले मनुष्य यज्ञ के द्वारा चन्द्रलोक को प्राप्त करते हैं । इसीलिए शतपथनब्राह्मण में 
मनुष्यों को "आपश्चन्द्रा:" कहा गया है ।”? उव्बट का द एक अन्य मत यह भी है कि मनुष्य की 


१७७७७ ७ ७७७७७ १७ भा अकाल आन 


हर ऋग्वेद 0.424.9 पर मैक्समूलर, ग्रिफिथ, पीटर्सन और मूर के अनुवाद. 
7) ऋग्वेद 4.42.7. 


2० ऋग्वेद 40.34 .8. 

4. चन्द्रा आह्लादिनीरप: उदकानि । ऋग्वेद 0.42.9 पर सायष-भाष्य 

है चन्द्रा आह्लादिका जगत्कारणभूता अप: । शुक्लयजुवेदर्सहिता 2.402 पर महीघर-भाष्य. 
क्‍ 0. 

हे 

8. 
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रचना जल से होती है, अतएव जो कारण में है, वही कार्य में भी है | लक्षणा से, आपश्चन्द्रा: 
कहने से मनुष्य का बोध हो जाता है | महीधर ने भी उक्त मन्तव्यों पर उव्वट का ही अनुगमन 
किया है ।“ प्रस्तुत सूक्त में अब तक मनुष्यों के अतिरिक्त अन्य उपादानों को प्रजापति द्वारा उत्पन्न 
बताया गया है । यहाँ जलों की उत्पत्ति का निर्देश है । यद्रपि भारतीय विद्वान उव्बट एवं महीधर 
ने यहाँ मनुष्यों की सृष्ट की बात कही है, तथापि सायण के अनुसार आह्लादकारी या देदीप्यमान जल 
राशिकी उत्पत्ति को स्वीकारना ही इष्ट प्रतीत होता है । ऐसा करने से "अप एवं ससर्जादौ"> इत्यादि 
वाक्यों में प्रतिपादित जलों की सृष्टि की पुष्टि भी होती है । 


!29 परि बभूव :- सूक्‍त के अन्तिम मन्त्र में आए इस क्रियापद का अर्थ, सायष ने 
परिगृह्पाति या व्याप्नोति अर्थात्‌ व्यापक या व्याप्त करने वाला, किया है ।* उब्बट ने इसका अर्थ 
चारों तरफ व्याप्त किया है ।2 महीधघर ने यद्यपि "परि' उपसर्ग का अलग से कोई अर्थ नहीं किया 
है, तथापि उनका अभिप्राय चारों तरफ से व्याप्त करने से ही है ।? मैक्समूलर ने इसका अर्थ - 
आलिड्‌.गन करने वाला [म्ब्रेसेज|, ग्रिफिथ ने सम्मिलित करने वाला |कम्प्रीहेन्ड्स|, पीटर्सत ने शासक 
[छूल्स ओवर] तथा मूर ने स्वामी [लॉर्डी किया है ।” वस्तुत: इस मन्त्र में प्रजापति के विभुत्व का 
प्रतिपादन किया गया है । समस्त पदार्थों, के चारों ओर वही स्थित रह सकता है, जो सर्वव्यापी होगा। 
सर्वव्यापी होने से उसका प्रभुत्व भी स्वतः सिद्ध है । अतः इस दृष्टि से पाश्चात्त्य दिद्वानों द्वारा 
किए गए अनुवाद भी सड्‌.गत हो जाते हैं । 


[30] रथीणां पतय: :- सूक्त के अन्तिम मन्त्र के अन्तिम पद “रयीणाम्‌" का अर्थ सायप 


कमा “जननवम अकामापारक्‍क, 4३०23५७३%७. नामक श्फअमदान# 'काटा+-#२० >मानव पाना, सकामनाभाजक +न्‍ीउ३>कआा 20228 "ामाजवाभामा #रामजपमह “दन्‍-अमजा..-सोपिकरताह ९७ "ानवातन क्र/3कतक. भकरममन्‍कयाण पा्वयम-कार, 2्मायलाहक :४/लाअकन..साषलनाय#+ अऑफयाज़. 


हो वही, उब्वट- भाष्य. 
2. वही, महीधर-भाष्य. 
हा नुस्मृति - .8. 
4... ऋग्वेद 40.424.40 पर सायप-भाष्य, क्‍ द 
5. परि समन्‍्ततः बभूव, आत्मरूपत्वेन । शुक्लयजुर्वेदसहिता 0.20 पर उब्वट-भाष्य. 








6... परिबभूव परिभवितुं समर्थों, [न[ अभूतु । वही, महीघर-भाष्य,... 


7... द्रष्टव्य - ऋग्वेद 0.424.40 पर मैक्समूलर, ग्रिफिश् 
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ने 'धनों का' किया है ।“ उव्वट और महीधर ने भी यही अर्थ किया है ।“ पाश्चात्त्य विद्वानों में 
मैक्समूलर ने इसका अर्थ, - धनों के स्वामी [लाईस ऑफ वेल्थ्स|, ग्रिफिय ने धनिकों पर अधिकार 
[रिचेज इन पजेशन[, पीट्सत ने अच्छी वस्तुओं के स्वामी [लाईस ऑफ आल गुड थिंग्स|ं तथा मूर ने 
धनिकों के स्वामी, किया है ।“ भारतीय एवं पाश्चात्त्य विद्वानों के उक्त अर्थों, के आलोक में "रयीणाम्‌ 
पतय: का अर्थ, धनों के स्वामी करना ही उचित प्रतीत होता है । इस सम्बन्ध में यह विचारणीय है 
कि वैदिक ऋषि प्रायः यज्ञादि का आयोजन धन, पुत्रादि की प्राप्ति के निमित्त करते थे ।। अतः 
प्रजापति को समर्पित इस सूक्त के अन्त में इष्ट पदार्थ के रूप में धन प्राप्त करने की कामना ही की 
गई प्रतीत होती है । 


प्रस्तुत मन्त्र का पदपाठ उपलब्ध नहीं होता । अतः: पदपाठ के स्थान पर सर्वत्र केवल 
संहिता पाठ ही लिखा गया है । केगी का मत है कि सम्भवत: पदपाठ की रचना के पश्चात्‌ इसे 
स्हिता में प्रक्षिण्त किया गया है ।2 


उपर्युक्त विवेचन के आधार पर कहा जा सकता है कि 'हिरण्यगर्भ" शुब्द का प्रयोग ऋग्वेद 
या यह कहें कि वैदिक साहित्य में प्रंतीकात्मक है । इसका प्रयोग प्राण के लिए भी किया गया है । 
अनेक ब्राह्मण वचनों से यह प्रतीत होता है कि हिरण्यगर्भ सूय का ही एक विकसित रूप है या 
ऋषियों ने सूथ के आधार पर ही हिरण्यगर्भ की कल्पना की । आयु, अमृत, देव, ज्योति, तेज और 
सत्य - ये सभी हिरण्यंगर्भ के ही पर्याय माने जाते हैं । जलों से उत्पन्न होने के कारण हिरण्यगर्भ 
को ही अपांवत्स, .अपांवृषभ, अपांनपातु, अपांगर्भ, आदि नामों से अभिहित किया जाता है । ऋग्वेद में 
ओं को उत्पन्न करने और पालन 





सृष्ट करने की अवस्था में ब्रत्म "हिरण्यगर्भ' कहा जाता है । प्रजाओं 
करने की क्षमता के कारष उसे प्रजापति कहा जाता है | ऋग्वेद का हिरण्यगर्भ सकक्‍त यह 





न्‍उललकसकझर- 'मनहध्ाउद2न अ्तीकालटामक मफकानबाब+ +!क्धानमासमर+ उरडभयााना॥+ १ापानराधप, धाम भालकेतनय्रआण प्हाानयह शप्यपप्र- '#्ाशेनजओक आधा. <ातसस्पण "सावन 'अरमयाव-शा+ कक डपानाम, प्रवास. सपा०क/४०बाए, पला कपनाथ 2. अंग पक+ १.8-॥+०॥:४ज अर; >पकलमममक, 


हर रयीणाम्‌ धनानामू । ऋग्वेद 40.424.40 पर सायण भाष्य 


८" शुक्लयजुर्वेद्र्सहिता - 40.20 पर उब्बट एवं महीधर के भाष्य 
हि ह द्र्ण्ट्य्य ऋग्वेद 40.42.0 पर " विः मूलर ग्रिफिथ फिश ; म् 





4... ऋग्वेद - 2.42.45, 40.425.2 इत्यादि. 





करता है कि किस प्रकार आदिम मानव उस देवता के स्वरूप को जानना चाहता है,जिसके लिए वह 
हविष्य प्रदान कर रहा है । ब्राह्मण ग्रन्थों तथा उनका अनुसरण करने वाले भाष्यकारों - सायष, यास्क 
आदि की दृष्टि से मन्त्रस्थ "क" शब्द प्रजापति का द्योतक है । उन्होंने प्रजापति अथवा "क" को 
सुखस्वरूप भी माना है | "क” को सम्प्रश्नवाचक सर्वनाम मानने से सूक्त की प्रभावशालिता और 
अधिक बढ़ जाती है । 


यह सूकत दार्शनिक दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ष है । इसमें नाना देवताओं की उपासना 
से आकुल होकर ऋषि ने हिरण्यगर्भ, नामक एकमात्रदेव की अमूर्त रूप से प्रतिष्ठा कर के उसे सबका 
स्वामी बताया है | इस सृक्त में हमें एकदेववाद या एकेश्वरवाद के चरम दर्शन प्राप्त होते हैं । प्रथम 
से लेकर नवम मन्त्र तक ऋषि ने उस देवता को कोई अभिधान नहीं दिया है, किन्तु दशम मन्त्र में 
उसने उसे प्रजापति का नाम देकर अपनी जिज्ञासा का अवसान किया है । यही नहीं अन्तिम मन्त्र में 
ऋषि ने एकमात्र देव प्रजापति या हिरण्यगर्भ का सर्वत्र विभुत्व भी प्रतिपादित किया है । इस प्रकार 
पूरे वैदिक, बल्कि विश्व सहित्य में इस सूक्त का महत्त्वपूर्ष स्थान है । 


अध्याय - 7 


वाकु-तत्त्व एवं ऋग्वेद का वाकृसूक्त (40.425) 


वाकु-तत्त्व 


वाकुसूक्त 


[क] 
। 


सूकतस्थ विभिन्‍न पदों की समीक्षा 


(ग[ 





परो दिवा पर एना पृथिव्या... 
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को वाकु-तत्त्व :- 

जगत्‌ का सारा व्यवहार वाक्‌ के अधीन है । ब्राह्मण ग्रन्थों में वाक्‌ को ब्रह्म कहा ग्रया 
है ।* उपनिषद्‌ में भी वाक्‌ को ब्रह्म माना गया है।” ऋग्वेद में ब्रह्मा को वाकू का परम स्थान 
बताया गया है। इसके अतिरिक्त उसे "ऋत" से भी सम्बद्ध किया गया है।4 वाक्‌ का स्वरूप हमें 
ऋग्वेद के ही एक मन्त्र में उपलब्ध होता है, जिसमें उसे एकपदी, द्विपदी, चतुष्पदी, अष्टापदी, नवपदी 
और सहस़ाक्षराा कहा गया है।2 सायण ने गौरी का अर्थ "मभाध्यमिका वाकू' या “शब्दब्रह्मात्मिका वाकु" 
किया है।? आत्मानन्द ने गौर को शुद्ध ब्रह्म और तत्परा श्रुति को गौरी माना है।” डॉ. अग्रवाल ने प्रजापति 
की विश्व-रचना के लिए उत्पन्न नई शक्ति को वाकु माना है।” क्स्तुतः वाकु और शब्द दोनों पर्याय 
हैं । शब्द आकाश का गुण है । पृथ्वी भूतों में स्थूलतम और आकाश सूक्ष्ममम है । अतः पृथ्वी से 
लेकर आकाश तक के पज्चभूतों का प्रतीक केवल शब्द या वाक्‌ को ही माना जा सकता है । 
आकाश का गुष शब्द न केवल आकाश में ही, अपितु पञ्चभूतों में भी व्याप्त है, जबकि गनन्‍्ध आदि 
तन्मात्राएं मात्र अपने-अपने भूतों तक ही सीमित हैं । इस दृष्टि से वाक्‌ पञ्चभूतों की सउज्ञा है, 
अर्थात विश्वरचना में प्रयुक्त प्रकृति ही वाकु है | सन्दर्भित मन्त्र का अभिप्राय यह है कि वाक्‌ की 
अग्निमयी या प्राणात्मक शक्ति अपने स्पन्दन से सलिल रूपी आदिकारण का तक्षण करती हुई भिन्‍न- 
भिन्‍न रूपों का निर्माण करती है । समष्टि का व्यष्टि भाव में आना ही सृष्टि है, चाहे वह 
अणु हो या महत्‌ । वह गौरी वाकु अपनी जिस शक्ति से पृथकु-पृथक रूपों का निर्माण करती है, 
उसकी सउज्ञा अक्षर है । जब हम वाक की कल्पना गौरी या गौ के रूप में करते हैं, तो उसके पदों 
का भी प्रसड़.ग उपस्थित होता है । पद अक्षर या अक्षरों का समूह है । अक्षर अविनश्वर है | यह 


अल यमन. पन्ना “पुकाहसमसतथा मसकाकननपजन 'नापमजना७..दाहट/भाभाराए,.यलमपामकक. कमाल")... भाजउा-पा छा .भान;म 3) कवायद १८.2. फरनक+ न 3. उकनाानपल- ा>कन वकानोपावा “मएरअकी उस्क-+प++स, अमस्कधनन ववलपमायपत मन्‍मम्माकाफ, 





है वाग्धि ब्रह्म - ऐतरेय ब्राह्मण 2.45. 

2. वाग वै ब्रह्म - बृहदारण्यकोपनिषद्‌ - 4.4.2 

3. ब्रह्मायं वाचः परम व्योम । ऋग्वेद 4.464 .35 

4. वही - 4.464 37 तथा इस पर सायण एवं आत्मानन्द-भाष्य 
5. 

१५ 
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अव्यक्त तत्त्व है, किन्तु भूतों के माध्यम से व्यक्त बनता है । सामान्यतः वाक्‌ के दो रूप होते हैं 
- एक वाक्‌ तो पृथक-पृथक्‌ अक्षरों के रूप में मनुष्य के कण्ठ से बोली जाती है । यह एक अक्षर, 
दो अक्षर, चार अक्षर, आठ अक्षर, नव अक्षर के रूप में वाक्‌ का मूर्त्त रूप है । इस प्रकार की वाक्‌ 
या शब्द "मर्त्या वाकु" है, क्योंकि वह उत्पन्न होने के बाद विलीन हो जाती है । मर्त्या वाक्‌ का 
स्रोत मरत्य आकाश या तक्षप द्वारा खण्ड-भाव में आया हुआ आकाश है, किन्तु दूसरे प्रकार की वह 
वाकु है, जो अक्षर के रूप में मूर्त्त नहीं होती । उसी वाक्‌ के लिए ऋषि ने ऊपर सन्दर्भित मन्त्र में 
सहस़क्षरा पद का प्रयोग किया है । सहस्र का अर्थ अनन्त है, जहाँ एक, दो, तीन आदि गिनतियों 
की अलग सत्ता नहीं होती । इस प्रकार की सहसज़ाक्षरा वाकु का अधिष्ठान या ख्रोत परम व्योम या 
परमाकाश है । अक्षर ही वाकु का पद या चरण है, जिससे उसे शब्द और वाक्यों के मूर्त्त्‌ रूपों का 
निर्माण करने की शक्ति प्राप्त होती है । शतपथब्राह्मण के अनुसार प्रत्येक अक्षर एक-एक रूप का 
प्रतीक है ।7 सृष्टि के आरम्भ से अन्त तक असंख्य अक्षरों का व्यवहार या जन्म हुआ है और होता 
रहे गा। वे अक्षर भी मर्त्यभाव में अनन्त हैं । इतने असंख्य अक्षरों या रूपों के निर्माण के जो मूलभूत 
नियम हैं, उन्हीं का मन्त्र में एकपदी, द्विपदी आदि विशेषणों के द्वारा उल्लेख किया गया है । 


एकपदी वाक्‌ वह है, जिसमें गति रूप अक्षरों का भेद उत्पन्न नहीं हुआ हो । एकपदी 
को तो सहस़ाक्षण वाकु ही कहा जा सकता है, किन्तु यह उसका अमूर्त्त और अनिरुक्‍त पक्ष कहा 
जाएगा । उसी का मूर्त्त और निरुक्‍त पक्ष एक सत्ता वाला विश्व है | यह सारा जगत मानों उस 





गौरी वाकु का एक चरष है, इसी के रूप में वह क्‍ एकपदी बनी हुई है । इस विश्व में जो गति 
वही गौरी वाकु का चरषात्मक भाव है । परमेष्ठी प्रजापति की परमेष्ठिनी वाकु की जो सऊज्ज्ञा 
आम्भूषी वाकु है, वही गौरी है । वह चुलोक तथा पृथिवी दोनों से परे रहती हुई अपनी ही महिमा 
से एतत्परिमाषात्मक हो गई ।“ आचार्य सायण ने एक क्‍ ही अधिष्ठान-मेघ में वर्तमान क्‍ वाक्‌ु को एकपदी 
माना है या उनके मतानुसर गमन के साधनभूत वायु के द्वारा वह वाक्‌ एकपदी है । उन्होंने एक 
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द्विपदी वाक्‌ के रूप में द्यावापृथिवी को लिया जा सकता है । वाक्‌ ने ुलोक और पृथिवी 
लोक में प्रवेश करने की बात स्वयं कही है ।” सायण ने मेष और अन्तरिक्ष रूपी दो “अधिष्ठानों वाली 
वाक्‌ को द्विपदी वाकु कहा है । उन्होंने वैकल्पिक रूप से आदित्य को वाक्‌ का, दूसरा पद भी माना 
है । एक अन्य मत उपस्थिपित करते हुए उन्होंने सुप्‌ तथा तिड., इन दो पादों से युक्त वाक्‌ को 
द्विपदी कहा है ।“ 


शतपथब्राह्मण में वाकु को त्रयीमयी धेतु कहा गया है, जिसके चार स्तन हैं । एक स्तन 
की सउलज्ञा वषट, दूसरे की स्वाहा, तीसरे की स्वधा और चौथे की हन्त है ।० मार्कण्डेय. पुराण के 
अनुसार ऋषि वषट्‌ स्वरूप स्तन का पान करते हैं, देवगण स्वाहास्वरूप स्तन का पान करते हैं, पितर 
होते 
हैं ।* उक्त चारों प्रकार के स्तन शब्दस्वरूप ही हैं, अत: इन्हें चार-पाद मानकर चतुष्पदी वाक्‌ की 





स्वधाकार स्तन से तृप्त होते हैं और मनुष्य हन्तकार स्वरूप स्तन का दुग्धपान करके पोषित 


कल्पना की जा सकती है । सायण ने चार दिशाओं के अधिष्ठान वाली वाक्‌ को चतुष्पदी वाक्‌ माना 
है । उन्होंने अन्य मतानुसार नाम, आख्यात, उपसर्ग और निपात को चार पाद मानते हुए चतुष्पदी 
वाक्‌ को उपपन्‍न्न किया है ।? 


ऋग्वेद में अग्नि को ऋत का प्रथमजा कहा गया है |? अथर्ववेद ऋत के आठ प्रथमज 
तत्त्वों की ओर सड्-केत करता है । ये ही आठ वसु हैं, जो मनस्‌, प्राणअपान, और पञ्चभूतों के रूप 
में परिगणित किये जाते हैं ।” शतपथब्राह्मप में इन्हें ही अग्नि के आठ रूपों में माना गया है ।? 


4... अहं द्यावापृथिवी आ विवेश । ऋग्वेद 0.425.6. 

था मेघान्तरिक्षाख्यद्रयधिष्ठाना । आदित्यों वा द्वितीयः । द्विपदी सुप्तिड-भेदेनपादद्वयवती । 
ऋग्वेद .464.44 सायण-भाष्य . की 

3. द्रष्टब्य, शतपथब्राह्मप - 4.8.9.4. 

4. द्रष्टव्य, मार्कण्डेय पुराण - 29.40.44. 

कु चतुष्पदी पादचतुष्टयोपेता दिकुचतुष्टयाधिष्ठाना ।. रा 








7... अथर्ववेद - 8.9.2 
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आगे चलकर पौराणिक सहित्य में ये ही शिव की अष्टमुरत्तियों के रूप में प्रतिपादित हैं ।। इन. आठ 
वसुओं के रूप में वाक्‌ को अष्टापदी माना जा सकता है । सायष॑ ने चार दिशाओं के साथ चार 
: विदिशाओं को संयुक्त कर के वाकु को अष्टपदी माना है । उन्होंने अन्य मत उद्धृत करते हुए 
सम्बोधनस्हित आठ विभक्तियों को अष्टपदी वाक्‌ के रूप में चित्रित किया है ॥“ 


नवपदी वाकु का आश्रय नव संख्या है । यह अड्‌.कों में सबसे बड़ी संख्या है, क्योंकि 
इसके बाद पुनः एक और शून्य से आरम्भ किया जाता है | नवपदी वाक्‌ को बृहती छन्‍्द के रूप 
में भी उपनन्न किया जा सकता है, क्योंकि इसके चार पाद और प्रत्येक पाद में नव अक्षर होते हैं |“ 
इन्हीं नव अक्षरों को वाकु के नव पद माना जा सकता है | सायण ने आठ दिशा-विदिशाओं के 
अतिरिक्त ऊपर को भी एक दिशा मानकरअथवा सूर्य को संयुक्त करके नव अधिष्ठानों वाली वाक्‌ को 
नवपदी कहा है । अन्य मत के अनुसार उन्होंने अव्यय को आठ विभक्तियों के साथ संयुक्त करके 
वाक्‌ को नवपदी माना है ।* 





सहस़ाक्षरा वाकु का सम्बन्ध उस परा वाक्‌ से है, जो परम व्योम या परमाकाश में स्थि 
है । सहस्र का अर्थ, अनन्त है । इस वाक्‌ के अनन्त अक्षर या चरण हैं, जो अव्यक्त या अमूर्त्त हैं । 
जो भौतिक मर्त्यावाक्‌ के रूप में परिषत नहीं हुई वह सहक़ाक्षता वाक्‌ है । अक्षर उच्चरित न्यूनतम 





इकाई है, जिसका क्षरण या नाश नहीं होता । परम व्योम या परमाकाश से अक्षर का अविर्भाव होता. 
है और फिर तिरोभाव या अदर्शन हो जाता है.। सहस़ाक्षणा का सड्केत उस वाक्‌ से है, जो 
पारमेष्ठ्य समुद्र में गौरी रूप में भरी हुई परमेष्ठिनी या आम्भूषी वाकु है | अमृता या सहस्ाक्षरा वाक्‌ 
को अर्थ कहा जा सकता है और मर्त्या वाक्‌ को शब्द । अर्थ के रूप में वाकु नित्य है और शब्द 


न्‍ववन«भान... उरमवासमकम... कारन: भाा2»2७॥+ +भ-ल्‍प-कत "जमनास-यावा+ काकाल्रमीत.७४४३००नडाता प्रयामाभा+ २०३०0. .ारकीताक, सामना. 4सानकास .केरक४भानक .स्‍माताभा३.. स्‍उसापा, ५आ४७0 3, :20९2:र+ जमकालीन'. प्वलाइाामकक- ज्या५+काक++. .2वाकामयाइकन पऋषेम+पपनना' पका, 


. द्रष्टव्य, लिड.ग पुराण - 2.42.42-43 . 
शा अष्टापदी विदिगपेक्षया अष्टपादोपेता अध्टाधिष्ठाना 





अष्टपदी । ऋग्वेद 4.464.4। सायषण भाष्य, 
3. पटत्रिंशदक्षरा वै बृहती । शतपथब्राह्मण 8.3.3.8 तथा ऐतरेय ब्राह्मण 2 
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के रूप में अनित्य है| अर्थ अपरिमित है, शब्द परिमित । अर्थ अनिरुक्त और अमूर्त्त है, शब्द 
निरुक्त और मूत्त॑ । सहम्राक्षणा की तुलना सहस्नशीर्षा या सहस्रपात्‌ पुरुष से की जा सकती है, जो 
विराट को जन्म देता है । वाक और ब्रह्म का घनिष्ठ सम्बन्ध है । सायण ने भी सहस़्ाक्षरा का 
अर्थ अपरिमित किया है । अन्य मत के अनुसार उन्होंने अनेक आकारों में व्याप्त तथा अनेक ध्वनि 
के प्रकारों वाली वाकु को सहस़ाक्षरा माना है | 


वाक्‌ के उक्त आध्यात्मिक स्वरूप के अतिरिक्त ऋग्वेद में ही इसके चार भेदों को बताया 
गया है । इन चारों भेदों को मनीषी वेदज्ञ जानते हैं । इनमें से तीन गुहा में निहित हैं तथा चौथी 
वाक्‌ का व्यवहार मनुष्य करते हैं ।“ वाक्‌ के ये चार भेद कौन-कौन से हैं ? इसके विषय में 
सायण ने अनेक प्रकार से व्याख्यान किए हैं । उनके व्याख्यान का प्रथम आधार वेदवादी है, जो प्रणव 
सहित भू: भुवः तथा स्वः इन तीन व्याहतियों में वाक्‌ को परिमित मानते हैं ।> वैयाकरणों के 
मतानुसार वाक्‌ के चार भेद - नाम, आख्यात, उपसर्ग और निपात हैं ।* याज्ञिकों के अनुसार मन्त्र 
कल्प, ब्राह्मण और लौकिकी वाक्‌ - ये चार भेद माने गए हैं ।? नैरुक्तों के अनुसार वाकू, ऋक, 
. यजुः, साम तथा व्यावहारिकी वाकु के रूप में परिमित है ।? ऐतिहासिकों के अनुसार वाकू के चार 
भेद हैं - सर्पों की वाक, पक्षियों की वाक, क्षुद्रसरीसृप की वाक्‌ तथा व्यावहारिकी वाकू ।” 
आत्मवादियों के अनुसार पशु, तूणव, मृग तथा आत्मा के रूप में वाक्‌ के चार भेद हैं ।? अन्य मान्त्रिक 


3००००००॥7 अपर ध्ववाशाकमक। पशकभयाक अवाअमायाह ॥४०वरााइ++ अहमद» साइाछ७ा७+- पामायनामाए' सधााााजा॥ पााकाकला७ अम्यपामावात शमाकाशयाक जमा, सप०७ा०ाभा) नयरामाकाएा भामा/रमाक' पहना अा्ााछाए, पधरन्‍ााढक भ९१या। पकाअका७। पारा, करा #जनोमयाइकक, 


अपरिमित वचनो5ष्यमू । सह स़ाक्षरा अनेकाकारेण व्याप्ता अनेकध्वनिप्रकारा भवतीत्यर्थ: । 





.. ऋग्वेद 4.64 .44, सायष भाष्य. 
| | | मंनीषिष | 
24 चत्वारि वाक्‌ परिमिता पदानि तानि विदुर्ब्राह्मणा ये मनीषिष: । 
त्रीषि निहिता तुरीयं | | ॥ अमर द 
गुहा त्रीषि निहिता नेड्‌-गंयन्ति तुरीयं वाचों मनुष्या वदन्ति । ऋग्वेद 4.464. 45. 


3. वही, सायण- भाष्य . 

4. वही, सायण-भाष्य . 

5. वही, सायण-भाष्य. . द 
6. वही, सायष-भाष्य. 
7... वहीं, सायप-भाष्य,... 





8... वही, सायष-भाष्य, 
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प्रकारान्तर से इसे परा पश्यन्ती, मध्यमा तथा वैखरी के रूप में स्वीकार करते हैं । के वापी का यह 
भेद नागेश प्रभृत आधुनिक वैयाकरणों को इष्ट है ।“ उनके अनुसार मूलाधार में स्थित पवन से संस्कृत 
तथा वहीं रहने वाली शब्दब्रह्मरूपा स्पन्दशून्या बिन्दुरूपिणी वाक्‌ु को परावाकु कहते हैं । नाभि तक 
आये हुए उसी वायु से अभिव्यक्त तथा मनस्‌ तक आने वाली वाक्‌ को पश्यन्ती वाक कहते हैं । 
वहाँ से हृदय तक आने वाले उसी वायु से. अभिव्यक्त तत्तद्‌ अर्थों, के वाचक शब्दस्फोट के रूप में 
स्थित, किन्तु कानों से न सुनाई देने के कारण सूक्ष्म और जप इत्यादि क्रियाओं में बुद्धि के द्वारा गृहीत 
वाक्‌ को मध्यमा वाकु कहते हैं । वहाँ से मुख तक आने वाले उसी वायु से ऊपर उठने वाली तथा 
मूर्धा, पर प्रहार करके वापस जाकर पुनः तत्तद्‌ उच्चारण स्थानों के द्वारा अभिव्यक्त और दूसरों के 
श्रोत्रेन्द्रिय द्वारा ग्राह्य वाक॒ को वैखरी कहते हैं ।> वैसे व्याकरण दर्शन के मुख्य उद्भावक आचार्य 
भर्तृहरि ने पश्यन्ती, मध्यमा और वैखरी के रूप में वाक्‌ के मात्र तीन भेद स्वीकार किये हैं ।* 

इन्होंने परा का अन्तर्भाव पश्यन्ती में ही कर दिया है । इस प्रकार वाकु के चार भेद उपपन्न होते 
हैं । इन चार खूपों में व्याकृत होने का कारण स्पष्ट करते हुए तैत्तिरीय संहिता में बताया गया है कि 
वाक्‌ ने स्वयं व्याकृत होने की इच्छा प्रकट की । अतः देवताओं की प्रार्थना पर इन्द्र ने उसे व्याकृत 


कर दिया । 


महाभारत के शान्तिपर्व के अनुसार वाकू की उत्पत्ति ब्रह्मा द्वारा हुई है ।? सरस्वती 
रहस्योपनिषद्‌ में कहा गया है कि सरस्वती देवी अन्तर्दूग वाले जीवों के समक्ष विभिन्‍न रूपों में प्रकट 


:७७4७०००:४५ 38७३... आयक-७७४4३० सायए॥र+या+ .4डभपननइपा,.. सवपापधय८८४+ +केपरानमधसा, कनशन्‍ानाका. सामान तमलजलकबन सनरकलका#प+ काल्लापफाएकरा: #+७0७+३००५३ सकाल्‍ब++न.पोकननाममात,. निपलमसभा, +कहफाएनममपा: कमरा नहा नमन फामा्ययानक, #०व्लानामसत, साथनपल्‍न आन)अनह- ५दकामकन, 


की वही, सायण भाष्य. 
पड नागेश परमलघुमञ्जूषा, पृष्ठ 23. 
3. परा वाड्‌.मूलचक्रस्था पश्यन्ती नाभिसस्थिता । 


हृदिस्था मध्यमा ज्ञेया वैखरी कण्ठदेशगा ।। वही, पृष्ठ 23. 

4... वैखर्या, मध्यमायाश्च पश्यन्त्याश्चैतदद्‌भुतम्‌ । 
अनेकतीर्थभेदायास्त्रय्या वाच: परं पदम्‌ ।। भर्ठृहरि, वाक्यपदीयम्‌, 4.444 

5. वाग वै पराच्यव्याकृताउवदत्‌ । ते देवा इन्द्रभब्रुवन्‌ - "इमां नो वा व्याकुरू इति" 
तामिन्द्रो मध्यतोषवक्रम्प व्याकरोत्‌ । तैत्तिरीय संहिता 6.4.7 

6. अनादिनिधना नित्या वागुत्सृष्टा स्वयम्भुवा । महाभारत, शान्तिपर्व 232. 24 
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होती है |“ देवीभागवत में देवी ने स्वयं कहा है कि प्रकृति आदि समस्त कारणों का भी कारण यह 
ब्रह्म मेरा ही रूप है ।“ ऋग्वेद में ही कहा गया है कि यह ब्रह्म जहों तक स्थित है, वहाँ तक 
वाषी भी प्रसृत है ।” अधथर्ववेद में वाकु को विराट .कहा गया है ।* शतपथब्राह्मण भी इसका समर्थन 
करता है ।? ज्ञातव्य है कि वाक्‌ का आधुनिक प्रचलित नाम सरस्वती, ऋग्वेद में भी प्रयुक्त है ।? 
शतपथब्राह्मण में अन्धकार को दूर भगाने वाले अत्रि नामक पुरोहित को वाक्‌ का पुत्र कहा गया है ।” 
इसी ब्राह्मण में अन्य स्थल पर वाक्‌ अत्रि के साथ समीकृत है ।? इसके अतिरिक्त शतपथ एवं ऐतरेय 
ब्राह्मण में वाकु को सरस्वती से अभिन्‍न भी बताया गया है ।? गन्धर्वों के मध्य निवास करने वाले 
सोम को लाने वाली देवी वाकु ही है ।:? निघण्टु के अनुसार यह अन्तरिक्ष स्थानीय देवताओं में 
परिगणित है |: क्‍ 


[ख वाकु-सूक्त :-' 
ऋग्वेद के दशम मण्डल का एक सौ पचीसवां सूक्‍त "वाक सूक्‍त" के नाम से जाना जाता 
है । इस सूक्त की ऋषिका अम्भूण ऋषि की पुत्री "वाक" है । अतः उसे ' 'वागाम्भूषी' कहते हैं । 


इसका देवता परमात्मा है । द्वितीय मन्त्र जगती एवं इसके शेष सात मन्त्र त्रिष्टुप्‌ छन्‍्द में उपनिबद्ध 


७७/७७७७४/७७७७/७७७/७७७/५७७७/७७७७७७ ००० आना दी ली दा हर 


. . या प्रत्यग्दृष्टिभि्जविव्यज्यमानाउनुभूपते । सरस्वतीरहस्योपनिषद्‌ - मन्त्र 22. 


3. देवी भागवत - 42.8 .62-66 . 
3 यावद्ब्रह्म विष्ठितं तावती वाक्‌ । ऋग्वेद 40.444.8. 
. 4... विराड .वाकु । अथर्ववेद 9.45.24. द 
5... यागाहुर्वाचं कवयो विराजम्‌ । शतपथब्राह्मण 3.5.4.34. 
6. सर॑स्वति तमिह धातवे कः । 
है शतपथनब्राह्मण 4.4.5. 43 . 
8. वही, 44.5.2.5 
9. वही, 3.9.4.7 तथा ऐतरेय ब्राह्मण 3.4.40. के 
0... ऐतरेयब्राह्मण .27, तैत्तिरीय संहिता 6.4.6-5 तथा मैत्रायपी संहिता 6.4.6.35. 


।6 8 निघण्टु 5.5 
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है ।* शाक्तमत में यही सूकत "देवीसूक्त" के नाम से विख्यात है ।2 इस सूकत में परमात्मा के साथ 
तादात्म्य का अनुभव करती हुई वाकू, सर्वत्र विश्व के अणु-परमाषु में अपने को अनुस्यूत देखती है 
और उसका वर्षन अत्यन्त उदात्त शब्दों में करती है । विल्सन के मतानुसार इस सूकत के देवता के 
रूप में "वाकु' को भी माना जा सकता है । उन्होंने विकल्प के रूप में "परमात्मा" द को भी देवता 
माना है ।४ ग्रिफिथ ने सूक्त की भूमिका में लिखा है कि वांकु, शब्द का ही मूर्त्त रूप है । यह 
शब्द प्रथम सृष्टि है तथा आत्मा को द्योतित करता है इसके अतिरिक्त शब्द ही मनुष्यों तथा: देवताओं 
के मध्य संवाद का माध्यम है । 


[ग| सूक्तस्थ विभिन्‍न पदों की समीक्षा :- क्‍ 
प्रस्तुत सूक्त के सम्यक्‌ अवबोध के लिए इसमें स्थित विभिन्‍न व्याख्येय पदों का समीक्षात्मक 
अध्ययन अपेक्षित है । इस दृष्टि से निम्नलिखित शब्दों पर विचार किया जा सकता है । 


| रुद्रेभि: :- आचार्य सायण ने ऋग्वेद के एक अन्य मन्त्र में आए रुद्र शब्द को 
छ: प्रकार से उपपन्न किया है ।? 
!अ| जो सभी को अन्त समय में रुलाए उसे रुद्र कहते हैं । 


१७७७४/४७७७४/७७७७ीे७४७ी७४४७७ीएणर्णश ७७७ ७०७ जी आरा अति मय 


हि प्रस्तुत सूक्त के सभी मन्त्र तथा उनके हिन्दी-अनुवाद परिशिष्ट "क" में दिये गए हैं । 
2 त्रिपाठी, विश्वम्भरनाथ - वेदचयनम्‌ |परिशेष ॥|, पृष्ठ 32. 
22 7४९ 36९१४५ एठए 926 ००754367%658 ९7३६४६४०९४ 58 ए5८टमस्ृसन, 7९:४०7१- 


57360 576९०१ , बात ८० 96 ४ं]€ ठ55प059व70-:९८४ 0०7-7 स््ंठछा3+ 
कैा7074773, 02: 88 ए4एव्राव गाव - 
विल्सन - ऋग्वेद-स्हिता, 6, पृष्ठ 427. 
4. एव -5 87९७९८॥ 9९:८७०7474 ७० , ८९ ४०:४0, ६४९ 74:5७ 
07९३८३०7१ 379 #£९7०:९०४०7१7४८३४८३४०९८ 0:ः7 87१74४0 गाठद ४6 पएल्वा5 
०07 टणापाप्रा३ई0830407 9220 :५९९7॥ ग€&7)] वात ७०55 
_ ग्रिफिष - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 634 


5, द्रष्टव्य - ऋग्वेद 4.444.-4 पर सायष भाष्य. 
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[ब| रुतू, संसार नाम का एक दु:ख है, जो उसे दूर कर दे या नष्टकर दे वह रुद्र 
है । द 

([स| शब्दरूपी उपनिषदें रुत्‌ हैं, जो उन उपनिषदों के द्वारा प्रतिपादित किया जाय, वह 
रुद्र है । 

[द[ शब्दात्मिका वाषी या उससे प्रतिपाद्य आत्मविद्या को रुत कहते हैं, जो इस रुत्‌ 
को उपासकों के लिए प्रदान करे वह रुद्र है । 

[चॉ आवरण करने वाले अन्धकारादि रुत्‌ हैं, जो इन्हें विदीर्ण करे, वह रुद्र है । 

!छ| देवासुर- सड्‌.ग्राम के समय रुद्र देवताओं के द्वारा रखे हुए धन को चुराकर भाग 
गया । असुरों को पराजित करने के बाद देवताओं ने इसे ढूँढकर धन छीन लिया । तब यह रोने लगा। 
इसीलिए रुद्र कहा जाता है । 


तैत्तिरीय संहिता में भी रोने के कारण ही रुद्र का रुद्रत्व प्रतिपादित किया गया है ।: 
शतपथत्राह्मण में भी रुद्र के रुद्रत्व का यही कारण बताया गया है ।“ इन सभी व्याख्याओं के आलोक क्‍ क्‍ 
में रुद्र के अनेक स्वरूप हमारे सम्मुख आते हैं । एक तरफ वह लोगों का सहायक है, तो दूसरी . 
तरफ रोने या रुलाने वाला । परक्ती साहित्य में रुद्र, उग्र देव के रूप में ही जाना जाता है | ऋग्वेद 
में इसका स्थान गौण है । यह केवल तीन सूकतों में स्तुत है ।> कीथ ने विभिन्‍न विद्वानों के अनुसार क्‍ 
रुद्र के पृथक-पृथक्‌ स्वरूपों को स्पष्ट किया है ।” सायण ने प्रस्तुत मन्त्र में इस पद का अर्थ 
ग्यारह रुद्रों के साथ' किया है । क्‍ 


१७७७४४४७७शे/७७७७/ी/७७र्र रण ७ णआा, जाना आरा आरा रा 0० भी री रा रा 


कप सोषरोदीद्यदरोदीत्तद्‌ रुद्रस्य रुद्रत्वम्‌ । तैत्तिरीय संहिता - 4.5.4.4. 
सर यदरोदीत॒ तस्माद्‌ रुद्र: । शतपथब्राह्मप - 6.4.3.8. 

3... ऋग्वेद 4.444, 2.33 तथा 7.46... 

4... द्रष्टब्य - कीथ - रिलीजन ऐन्ड फिलासफी ऑफ वेद, पृष्ठ 446-447 . 


5, : द्रष्टव्य - ऋग्वेद 40.425.4 सायण भाष्य 
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[2[ वसुभि: :- सायण इसका अर्थ - "वसुओं के साथ करते" हैं ।! अन्य विद्वानों ने 
भी यही अर्थ स्वीकार किया है । वसुओं की संख्या आठ बताई गई है - आप:, ध्रुव, सोम, धर या 
धव, अनिल, अनल, प्रत्यूष और प्रभास । कभी-कभी आप: के स्थान पर "अह" को गिनते हैं ।“ 


!3]  अदित्यै: :- इसका अर्थ - "अदित्यों के साथ" है । आदित्यों की संख्या बारह 
बताई गई है । ऋग्वेद में एक स्थल पर मात्र छः: आदित्यों को परिगणित किया गया है । ४ वरुण और 
मार्तण्ड को इसमें जोड़ देने से इनकी संख्या आठ हो जाती है । ऋग्वेद में ही अन्यत्र अदिति के आठ 
पुत्रों की चर्चा की गई है | जो भी वस्तुस्थिति हो, परम्परा में आदित्यों की संख्या बारह ही स्वीकार 
की गई है । 

[4|  विश्वदेवै: :- ऋग्वेद में विश्वेदेवा: की संख्या तैंतीस बताई गई है ।” इनके नाम 
को लेकर कऋऋचाओं में हमें पार्थक्य दृष्टिगोचर होता है । पृथकु-पृथक ऋचाओं ने पृथक-पृथक्‌ नामों 
: सहित इनका परिगणन किया है ।? पीटर्सन ने इस पद का अर्थ - "सभी देवों के साथ" किया है।” 
वस्तुत: मन्त्र में प्रतिपादित वाक्‌ु के स्वरूप को देखते हुए विश्वेदेवा: की संख्या न गिरकर इस पद 
का अर्थ "सभी देवों के साथ करना ही उचित प्रतीत होता है । के. 


5. चरामि :- प्रस्तुत पद द्वारा यह प्रतीत होता है कि वाक एक प्रधान देवी है तथा 
रुद्र, वसु, आदित्य और विश्वेदेव, सभी उसके अनुचर या अड्‌.गरक्षक हैं । इसका एक दूसरा भाव यह 
4. द्रष्टव्य - ऋग्वेद 40.425.4 सायण भाष्य. 

7 धरों ध्रुवश्च सोमश्च अहश्चैवानिलोइनल: । 
प्रत्यूषश्च प्रभासशच वसवोषष्टावितिस्मृता: ।॥।. 
आप्टे, वामन शिवराम, संस्कृत-हिन्दी कोश, पृष्ठ 909 


3. ऋग्वेद - 2.27.4 

६ वही - 0.72.8 

5. वही - 8.35.3 

6... द्रष्टब्य - ऋग्वेद .44.3, 40.65.4, 8.28 .2 


7... पीटर्सन - हिम्स फ्राम द ऋग्वेद, वाकृसूक्त 


247 


भी लिया जा सकता है कि वाक्‌ उक्त देवरूपों में विद्यमान होकर सम्पूर्ष जगत में विचरण करती है 
अथवा दृष्टिगोचर होती है । मित्रावरुष, इन्द्राग्गी तथा दोनों अश्विनी कुमार भी उसी के अडू.ग हैं । 


(66 विर्भर्मि :- धारण करती हूँ । सायण ने इसे स्पष्ट करते हुए कहा है - मेरे में. 
सारा जगत्‌ शुक्ति में रजत के समान अध्यस्त होकर दिखाई देता है । माया जगत के रूप में उद्भासित 
होती है ।“ इस मन्त्र में यह बताया गया है कि वाक॒ ही ब्रह्म के रूप में सबकी धारयित्री है । 


[7[  आहनसम्‌ :- आचार्य सायण ने द्वितीय मन्त्र में स्थित इस पद के तीन अर्थ किए 
हैं ।“ 


!अ| आहन्तब्य अर्थात्‌ मारने योग्य या आघात पहुँचाने योग्य, 
(ब|  अभिषोतव्य अर्थात्‌ रस निचोड़ने योग्य, 


स| शत्रुओं का सामने से वध करने वाला । 


ख्प्टजम< 


सायण ने ही अन्य स्थलों पर इसके आहन्ता, सेचक, निचोड़े जाते हुए, स्तुति किये गए, 
शब्दकारी, नियन्ता - दण्डधारक, वध करने वाला, दुःख देने वाला इत्यादि अर्थ किये हैं ।> बेड.कट 
के अनुसार इसका अर्थ - पत्थरों से प्रहार करने वाला अथवा शत्रुओं को मारने वाला है ।4 यास्क ने 
एक स्थल पर इसका अर्थ वज्चनयुकत अर्थात्‌ वज्चक? तथा अन्य स्थल पर उन्मादक किया है । 
राजवाड़े के मतानुसार आहनस्‌ का अर्थ - सुखदायी, प्रिय, रुचिकर एवं आहन: का - प्रिय बहन, 
है।  वस्तुतः प्रस्तुत पद सोम के विशेषण के रूप में आया है । सोम एक लता है, जिसका रस यज्ञ 


१७७७/७७एरी०७ ७७७ ७र्ण आए, ५०००७ ७७७७७ ७७७७७ ७७७ री ७७७ ७४७७४७७४७७णणएर् 


९ मयि हि सर्व जगच्छुक्तौ रजतमिवाध्यस्तं सद्‌ दृश्यते । ऋग्वेद 0.425.4 सायण-भाष्य. 

५ आहनसमाहन्तव्यमभिषोतव्यं॑ यद्वा शत्रुषामाहन्तारम्‌ू । ऋग्वेद 40.425.2 सायफ-भाष्य. 

3५ द्रष्टब्य, ऋग्वेद 2.43.4, 4.42.43, 9.75.5, 40.40.6-8 तथा इन पर सायणभाष्य.. 
4. सोम: आहना: भवति ग्रावभिराहन्यते यद्वा शत्रूनाहन्ति | ऋ.40.425 .2, वेड.कट माधवभाष्य . 
5. यास्क, निरुक्‍्त 4.5 

69: 25% 3 च्म वही 78274: 


हक राजवाड़े - निरुक्‍्त का मराठी भाषान्तर, पृष्ठ 272 
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के समय निचोड़ा जाता है । मन्त्र में सोम पद का प्रयोग तदधिष्ठात्री देवता के लिए किया गया है । 
इसका विशेषषभूत "आहनस' शब्द "हन्‌" धातु से निष्पन्न है, जिसका अर्थ हिंसा करना या मारना है। 
अतः विभिनन वैदिक प्रयोगों को दृष्टि में रखते हुए उक्त पद का अर्थ उत्तेजना लाने वाला किया जा 
सकता है । 


द (8 त्वष्टारम्‌ :- त्वष्टा देवताओं का शिल्पी है । वह उनके लिए शस्तत्रों का निर्माण 
करता है । यद्यपि उसके अन्य शारीरिक. अड गों का वर्षन नहीं उपलब्ध होता, तथापि हाथों अथवा 
भुजाओं का, जिनके द्वारा वह शस्त्र-निर्माण करता है, प्राय: वर्णन किया गया है | ऋग्वेद के एक मन्त्र 
में उसे इन्द्र के वज्र का निर्माण करने का श्रेय प्रदान किया गया है | कुछ अन्य मन्त्रों में भी इसी 
प्रकार के वर्षन उपलब्ध होते हैं ।/ वह अनेक रूपों का निष्पादक है ।2 ऋग्वेद में ही उसे गर्भ में 
दम्पती का निर्माता भी कहा गया है | वह मनुष्यों, पशुओं के गर्भस्‍्थ बीज को विकसित करता है।? 
मैकडानेल के अनुसार त्वष्टा के विरुद प्रायः उसके गुणों को प्रकट करते हैं, व्यक्तित्व को नहीं ।? 
इस प्रकार ऋग्वेद में त्वष्टा एक कुशल कलाकार के रूप में चित्रित है । 


9 सुप्राव्ये :- यह पद सु+ प्र + अव्‌ +ई द्वारा निष्पन्न सुप्रावी शब्द की चतुर्थी 
एकवचन का रूप है | सायण ने इस पद का अर्थ - शोभन हवि से देवों को तृप्त करने वाले के 
लिए, किया है ।” अन्य स्थलों पर भी आए इसका अर्थ उन्हीने यही किया है ।? वेड.कटमाधव ने इस 


न्‍अिशनसकालम अमर अपलालनपमाशाथथ २स्‍स्‍ामपतका.पल्‍नयलकाएा, साला सवार; अकायानामंका, <कम्ातननवन! जासालनं्भानत पढ़ाया हतएगदमपक १ाखानवरपश अमन >ानलामकातम- सकमेदकमाकी, समरपन्‍भ.-शाउजाए.दकेराा/+भ- दासोफानाारीत .वसानकप, तमन्ना क्‍कओलमऑभ >लामापकाअमसे, अकेल>जबम, 


. त्वष्टा यद्वज्ं सुकूंत॑ हिरण्यय सह स्रभूष्टि स्वपा अर्वर्वयत्‌ । ऋग्वेद 4.85.9. 

225 त्वष्टास्मै बज़ स्वर्य ततक्ष । ऋग्वेद 4.32.2 तथा द्रष्टव्य 5.3.4, 6.47.40 इत्यादि. 
3... ऋग्वेद 3.5.49. क्‍ क्‍ 

4. ऋग्वेद0 .40 . 5. 

< ऋग्वेद 4.488.9 

6. मैकडानेल - वैदिक माइथॉलाजी, पृष्ठ 466. 

7... शोभनं हविदेवानां प्रापयित्रे । ऋग्वेद 0.25.2 पर सायण-भाष्य. 


8... ऋग्वेद 4.83.4, 2-26.4, 4-25.5-6 तथा इनका सायण-भाष्य. 
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पद का अर्थ - "भलीभोति रक्षा करने वाले के लिए" किया है | पीटर्सन ने इसका अर्थ पवित्र तथा 
ग्रिफिथ ने उत्साही किया है ।“ हविटने ने इसका अर्थ अत्यधिक उत्साही किया है ।2 इस शब्द में 
वर्तमान “अव्‌" धातु रक्षा या सहायता करने के अर्थ में होती है, अतः मूल धातु तथा अन्य व्याख्याओं 
. के आलोक में इसका अर्थ भलीभॉति रक्षा या सहायता के योग्य करना ही समीचीन प्रतीत होता है । 
इस सम्बन्ध में एक बात और ध्यातव्य है कि यज्ञकर्त्ता, देवताओं द्वारा रक्ष्य होता है । 


(70]| राष्ट्री :- तृतीय मन्त्र में स्थित इस पद को सायण ने ईश्वर का नाम मानते हुए 
इसका अर्थ - सम्पूर्ण जगत्‌ की ईश्वरी, किया है ।* निषण्टु में यह ईश्वर के नामों में पठित है ।2 
वेड.कट माधव इसका अर्थ "ईशित्री" करते हैं ।” विल्सन, ग्रिफिथ, पीटर्सन, हविटने आदि पाश्चात्त्य 
विद्वान इसका अनुवाद रानी |क्वीन!|ं करते हैं ।” विचार करने पर यह पद राजन्‌ शब्द के स्त्रीलिडू.ग 
रूप के लिए प्रयुक्त प्रतीत होता है । अतः इसका अर्थ "रानी" किया जा सकता है । यह रानी, राजा 
की पत्नी न होकर स्वयं शासन करने वाली है अतः इसे शासिका भी कह सकते हैं । क्‍ 


[7| सड़.गमनी :- सायण ने इस पद का अर्थ - "उपासकों के पास पहुँचाने वाली" ः क्‍ 
किया है? तथा वेड.कट माधव भी यही अर्थ स्वीकार करते हैं ।? विल्सन, ग्रिफिथ, पीटर्सन आदि 
विद्वानों ने इसका अर्थ - एकत्र या सड्‌-ग्रह करने वाली माना है ।/ वसूनां, पद के साथ इसे संयुक्त 


॥७७४४७७७४४७७७/७७७४/७७७/७७७/७७७७७७०७७७ जा आया नी 3 आह 


4. सुष्ठु प्ररक्षति इति सुप्रावी: । ऋग्वेद 40.425.2 पर वेड.कट माधव-भाष्य 

28 द्रष्टव्य - ऋग्वेद 40.425 2 पर पीटर्सन एवं ग्रिफिथ के अनुवाद. 

3. ए९४५ 2९३१7०७७ - ह॒विटने, नोट्स टू कोलेब्रूक्स - एसे ऑन द वेदाज, पृष्ठ 443 
4... सर्वस्य जगत ईश्वरी । ऋग्वेद 40.425.3 पर सायण भाष्य 

5. निधण्टु - 2.22.4. द 

6. ऋग्वेद 40.425.3 पर वेड.कट माधव का भाष्य 

7... द्रष्टब्य - ऋग्वेद 40.425.3 पर विल्सन, ग्रिफिथ, पीटसन, हविटने के अनुवाद 
8... सइ-गमयित्र्युपासकानां प्रापयित्री । वही, सायप- भाष्य 

9... वही, बेड़.कट माधव का भाष्य. ; 





80.. द्रष्टव्य, वही, विल्सन, ग्रिफिथ तथा पीटर्सत के अनुवाद 


करने से इसका अर्थ, - "एकत्र करने वाली" करना ही उचित प्रतीत होता है । 


[72] चिकितुषी :- सायण ने इसका अर्थ - परख्रह्म को जानने वाली, किया है ।: 
ग्रिफिथ ने विचारवती और पीटर्सन ने इसका अनुवाद जानने वाली किया है ।2 वस्तुत: इस पद को 
"यज्ञियानां प्रथमा"” के साथ अन्वित कर के पूज्यों में प्रथम ज्ञानवाली, यह अर्थ करना उचित है । 


!१3] भूरिस्थात्राम्‌ :- [भूरे + स्था + त्रल + टापु सायष ने इसका अर्थ नाना भाव 
से प्रपम्च के रूप में अवस्थित किया है ।“ वेड.कट माधव ने इस पद का अर्थ बहुत स्थान वाली 
किया है । पीटर्सन ने इसका अर्थ - मुझे हर स्थान पर निवास करवाते हुए तथा ग्रिफिथ ने - 
अनेक घरों में किया है ।” वस्तुतः इसका अर्थ अनेक स्थलों पर रहने वाली ही करना सड़.गत प्रतीत 
होता है । 


(44|  भूर्यवेशयन्तीम्‌ :- |भूरे + आ + विश्‌ + णिचू + शत्‌ + डीणप, द्वितीया एकवचन] 
आचार्य सायण ने इसका अर्थ - अनेक भूतों में जीवभाव से स्वयं को प्रवेश कराती हुई, किया है, 
किन्तु वेड.कट माधव दूसरा अर्थ प्रस्तुत करते हैं । उनके अनुसार "बहुतों को अपने में प्रवेश कराती... 
हुई" यह अर्थ इष्ट है ।” ग्रिफिथ, पीटर्सन इत्यादि विद्वानों ने इसका शाब्दिक अर्थ न देते हुए केवल 
भावार्थ का ही ग्रहण किया है ।/ सायण तथा वेड.कट माधव इन दोनों आचार्यों के अर्थों में पार्थक्य 


७७७७७ ७०७ ०७० ०0 दल ली लक अब 


यत्साक्षात्‌ कर्त्तव्यं पर ब्रह्म तज्ज्ञातवती । वही, सायष- भाष्य. 
9: वही, ग्रिफिथ और पीटर्सन के अनुवाद. 

3. बहुभावेन प्रपञचात्मनावतिष्ठमानाभ्‌ । वही, सायण-भाष्य. 

4... बहुस्थानाम्‌ । वही, वेड.कट भाष्य. 

5. वही, पीटर्सन तथा ग्रिफिथ के अनुवाद . 4 
6, भूरीणि बहूनि भूतजातान्यावेशयन्तीं जीवभावेनात्मानं प्रवेशयन्तीम्‌ । 


ऋग्वेद 0.425.3 पर सायण भाष्य. ध 
7. भूरे च स्वस्मिन स्थाने आवेशयन्तीम्‌ । वही, वेड.कट माधव -भाष्य 
8. द्रष्टव्य, वही - पीटर्सन तथा ग्रिफिथ के अनुवाद... 
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यही है कि एक के अनुसार वाक्‌ भूतों में प्रविष्ट हो रही है औरदूसरे के अनुसार भूत वाक्‌ में प्रविष्ट 
हो रहे हैं | यदि इन पर सूक्ष्मता से विचार किया जाय, तो दार्शनिक दृष्टि से कोई अन्तर नहीं प्रतीत 
होता । पुनरपि वाक्‌ चित्स्वरूपा है, अतः भूतों में इसका प्रवेश करना अधिक सड़.गत प्रतीत होता है। 


!5] पुरुत्रा :- इसके अर्थ के विषय में विद्वानों में कोई मतभेद नहीं है । निषण्टु में 
पुरु शब्द का बहुवाची नामों में परिगणन किया गया है ।! इस प्रकार इसका अर्थ - "अनेक स्थानों 
पर', करना उचित है । 


[6] मया सः :- सूकक्‍त के चतुर्थ मन्त्र के प्रारम्भ में आए हुए इन दोनों पदों के 
अन्वय को लेकर दिद्वानों में मतभेद है । सायण ने "मया सो अन्नमत्त" के समान ही "यः" सर्वनाम 
वाले वाक्‍्यों को भी "सः मया एव" के साथ जोड़कर इन्हें एक वाक्य के रूप में स्वीकार किया है।” 
वेड.कट माधव "“मया सः अन्नमत्ति' को मुख्य वाक्य मानते हुए "यः" से प्रारम्भ होने वाले वाक्यों 
को इस पर आश्रित स्वीकार करते हैं ।“ ग्रिफिथ और पीटर्सन वेड.कट माधव का अनुगमन करते हुए 
प्रतीत होते हैं ।* वास्तविकता यह है कि वाक्‌ जीवरूप में सबमें समाविष्ट है, अतः प्रत्येक व्यक्ति 
द्वारा किया गया प्रत्येक कार्य वाक्‌ द्वारा ही सम्पन्न होता है । इसलिए प्रस्तुत मन्त्र में यः से प्रारम्भ 
होने वाले सभी वाक्यों के अन्त में “सः मया" इस प्रकार अन्वय करते हुए, जो कोई कुछ भी करता 
है, वह मेरे द्वारा ही होता है, ऐसा अर्थ करना समीचीन है । इस दृष्टि से अन्नमत्ति के पूर्व "यः" 


का अध्याहार उचित है । 


क्‍ [7] अमन्‍्तव: :- |अ + मन्‌ + तु, प्रथमा बहुवचन[ सायप ने माम्‌ का इसके साथ 
अन्वय करते हुए, "इस प्रकार अनतर्यामी रूप से वर्तमान मुझे न मानने न जानने वाले" यह अर्थ किया. 


ऋषणरानगाल ऋायातर;- मदा#ााक आपर्मयाकाथा संपरामाकाा+ अधकला्रभ३त भपाधनााथा भावकावााक+ नापाशाका मदाापहाका सका गायाालकः पाला महलाकामाः धा/७७७७४ पपासफेक७ अाावााक २ामताक॥ धाम» सावाालाद- साला भााामाात सवामकय७ फ्रकाााा अयकम्याक, 


4... निघण्टु - 3.4.3 
2 योउननमत्ति सा -भोक्तृशक्तिरुपया मगैवान्नमत्ति | ऋग्वेद 40.425.4, सायण भाष्य 
3. भया सः अन्‍्नमत्ति यः चश्षुषा विपश्यति च प्राणिति । वहीं, वेड.कट माधव भाष्य 


. 4... वहीं, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद 
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है । उन्होंने इसका एक अन्य अर्थ - मुझ से सम्बद्ध न से रहित, भी किया है | वेड.कट माधव 
इसका अर्थ - अज्ञ, करते हैं ।“ ग्रिफिथ और पीटर्सन ने इसका अर्थ - न जानने वाले किया है ।? 
अमन्तु शब्द में विचारार्थक या मननार्थक मन्‌ धातु है, अतः इसका धातुज अर्थ - विचाररहित या मनन 
रहित होगा । इस प्रकार मन्त्र में इसका अर्थ होगा - मेरे प्रति विचार रहित । विचाररहित होने के 
. कारण अवमानना का भाव भी प्रकट होता है । अतः प्रकृत स्थल पर इसका अर्थ - मुझे न मानने 
वाले, करना समीचीन है । 


!8| उपक्षियन्ति :- सायण ने इसका अर्थ "उपक्षीष' या संसार से रहित हो जाते हैं, 
किया है ।“ स्पष्ट है कि उन्होंने 'क्षि" धातु को क्षय होने के अर्थ में माना है । इसके विपरीत 
वेड.कट माधव ने इस धातु को निवास करने के अर्थ में मानते हुए इसका अर्थ - मेरे पास वृथा निवास 
करते हैं, किया है ।” ग्रिफिथ ने इसी अर्थ का अनुगमन किया है,” किन्तु पीटर्सन ने इसका अर्थ - 
मेरे नियन्त्रण में है, किया है ।” जहाँ तक निवासपरक अर्थ का सम्बन्ध है, यह उचित नहीं प्रतीत 
होता, क्योंकि जिस वाक्‌ ने इसी सूक्त के छठें मन्त्र में ब्रह्मद्विद को मारने की बात कही है, वह 
यहाँ अपनी अवमानना करने वाले को अपने पास क्‍यों आने या निवास करने की बात कहेगी ? अतः. 
प्रकृत स्थल पर इसका अर्थ - मेरे पास या सम्मुख ही नष्ट हो जाते हैं, करना अधिक उचित प्रतीत 
होता है । 


_अपदानन्‍कक0 4शानमाकरथी वहरप्याकपसः 'समाा७क, काका वहा अषानमाद "आधकनतकाकत फर्रकस्‍ंमपा्क, जमाशराइाा फसाथाकमवत ऋभाममइाा सवा सहपवाकाा0। आरकाचसम+ आपा्ाम्याक॥ ज॥ामाअमह+ प्हकााकमा? बडाकानाक पाया) धक+ााएाक भामााातवा- भाुाााया0 जयामरमाक चहवफम्यक, 


4... अमन्तवोषमन्यमाना अजानन्तः । मद्विषयज्ञानरहिता: । ऋग्वेद वही, सायष- भाष्य . 
अज्ञा: । वही, वेड.कट माधक-भाष्य. 
गन ए 'ट09छ 40 700. द्रष्टव्य वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद . 
4. उपक्षीणा: संसारेण हीना भवन्ति । वही, सायप-भाष्य . 
5. ते वृथा माम्‌ उपनिवसन्ति । वही, वेड.कट माधव-भाष्य, 
6. वही, ग्रिफिथ का अनुवाद 


/ .. है2९ पाव67 ॥एए ८070:704. , वही, पीटर्सन का अनुवाद 
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[9[ श्रुधि :- यह पद "श्रु" धातु के लोट लकार का छान्‍्दस रूप है । प्रायः सभी 
विद्वानों ने इसका अर्थ - "सुनो" किया है, जो सर्वथा उचित प्रतीत होता है । 


[20[ श्रुत :- [श्रु + क्‍त, सम्बोधन| सायण ने इसका अर्थ - हे श्रुत विश्रुत. सखे | 
किया है ।“ वेड.कट माधव ने भी इसे सम्बोधन का रूप ही माना है ।“ ग्रासमान, पीटर्सन, ग्रिफिथ 
प्रभूति विद्वानों ने इसे श्रु धातु के लोट लकार मध्यम पुरुष, बहुवचन का रूप माना है । यहाँ. तक 
कि लुडविग ने श्रुत को श्रद्धिवम्‌ के साथ जोड़ते हुए इन्हें एक पद मानने का सुझाव दिया है । ऐसा 
मानने पर इसका अर्थ होगा - परम्परा द्वारा विश्वसनीय । किन्तु इन दोनों पदों को एक मानना 
नितान्त अनुचित है । अतः: श्रुत को सम्बोधन मानना ही सम्मत है | . 


[27] अश्रद्धिवम्‌ :- सायण ने इसका अर्थ - श्रद्धा द्वारा प्राप्त करने योग्य, किया है।._ 
वेड.कट माधव इसे "श्रद्धेय" के अर्थ में लेते हैं ।? ग्रिफिथ और पीटर्सन ने इसका अर्थ सत्य क्रमशः 
टूथ और टू| किया है ।” श्रत्‌ का अर्थ भी श्रद्धा या विश्वास होता है | इस प्रकार यहाँ इसका अर्थ 


- “विश्वसनीय” करना समुचित है । 


|22] जुष्टमू :- [जुष्‌ + क्‍्त| सायण ने पॉँचवे मन्त्र में आए इस पद का अर्थ - स्वित, 
किया है ।” उन्होंने "इदम्‌" का अर्थ "ब्रह्मात्मक पदार्थ" किया है ।" उनके अनुसार दोनों को एक 


2 द्रष्टव्य - वही, सायष, वेड.कट माधव, विल्सन, ग्रिफिथ, पीटर्सन के अनुवाद . 


8 ऋग्वेद 40.425.4 सायप भाष्य. 

3. वही, वेड.कट माधव-भाष्य. द 

4... वही, ग्रासमान, पीटर्सन, ग्रिफिथतथा लुडविग के अनुवाद. 
58 श्रद्धि: श्रद्धा | तया युक्तम्‌ । श्रद्धायत्नेन लभ्यमित्यर्थ: । क्‍ 
6. श्रद्धेयम्‌ । वही, वेड.कट माधव-भाष्य, 

9; वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद... द 

8. जुष्टं सेवितम्‌ । ऋग्वेद 40.425.5 पर सायप-भाष्य 


9. हर . इदं वस्तु ब्रह्मात्ममम्‌ । वही, सायण- भाष्य 
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साथ संयुक्त करने पर अर्थ होगा - मैं देवताओं तथा मनुष्यों द्वारा सेवित ब्रह्मात्मक पदार्थ को बताती 
हूँ । ग्रिफिथ ने जुष्टम्‌ का अर्थ स्वागत योग्य [सहर्ष ग्राह्यूं किया है । पीटर्सन भी उन्हीं का 
अनुगमन करते हैं ।* यद्यपि जुष्‌ धातु का अर्थ - प्रीति और सेवन दोनों होते हैं, तथापि यहाँ प्रीति 
वाला अर्थ ग्राह्य होना चाहिए । सभी लोग वही वस्तु चांहते हैं, जो उन्हें पसन्द होती है, अतः प्रकृत 
स्थल पर जुष्टम्‌ का अर्थ - अभीष्ट या वाञ्छत करना, अधिक उचित है । 


[23 उग्रमू :- [उच्‌ + रनों सायण ने प्रकृत स्थल पर इसका अर्थ - "सबसे अधिक" 
किया है ।“ अन्यत्र उन्होंने इसका अर्थ उद्गूर्प या गहनविशेष किया है | विल्सन इसे भयानक के 
: अर्थ में प्रयुक्त मानते हैं ।* ग्रिफिथ ने इसका अर्थ शक्तिशाली [माइटी| तथा पीटर्सन ने मजबूत [स्ट्रांग[ 
किया है ।2 वस्तुत : यहाँ उग्र का अर्थ शक्तिशाली करना ही उचित है, क्योंकि शक्ति के अतिरिक्‍त 
प्राय: अन्य प्रमुख गुणों से युक्त करने की प्रतिज्ञा वाक ने इसी मन्त्र के अन्य पदों तथा अगले मन्त्रों 
में भी की है । इसका अर्थ - सर्वश्रेष्ठ, मान लेने पर अग्रवर्ती गुणों की कोई प्रासड.गिकता नहीं रह 
जाती है । 


|24[ ब्रह्माणम्‌ :- सायण ने इस पद का अर्थ "म्रष्टा" किया है ।? नपुंसकलिड.ग के 
रूप में आने वाले ब्रह्मन्‌ शब्द का अर्थ - मन्त्र, सृकत, प्रार्थना, स्तोत्र इत्यादि होता है । £ यहा यह द 
पद पुल्लिड.ग के रूप में प्रयुक्त है अतः इसका अर्थ मन्त्रकर्त्त होना चाहिए । ग्रिफिथ, पीटर्सन तथा 
विल्सन ने इसका अर्थ ब्रत्मन्‌ किया है ।” मूर के मतानुसार ब्राह्मण जन्म अथवा स्वभाव से नहीं होता 


_अलाक्‍कंअल+ परपकनका ++नरविपमा+ अकाता(कटवा पजकनपधा अशाच/तकाा वाहंवकाबक' >रहाापलकानान संानपपसक पाामरपइसाकत इुपामलाखण फसल फनान्‍यहाया? व्ानाव्ामात पवार, तआपासाढक पाहपाशमाक+ +बकआ०रतना ममयाकात कामना, आकनामाफननी अरकरणनपक: भकरकाकभा पादामामतजा। वकाकामा, 


4. ७088 3709 ग९7१ 37247/6 8507344व ७४९। ००॥९ वही, ग्रिफिथ का अनुवाद . 
2 सर्वेभ्योषधिकम्‌ । ऋग्वेद 40.425.5 सायण भाष्य, क्‍ 

3. ऋग्वेद 40.424.5 पर सायण भाष्य. 

4... ऋग्वेद 40.425.5 पर विल्सन का अनुवाद. 

5. वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद... 
हर ब्रह्माएं स्रष्टारं करोमि । वही, सायष भाष्य, 

7... द्रष्टव्य - ऋग्वेद 2.42.6 


8... . ऋग्वेद 40.425.5 पर ग्रिफिथ, पीटर्सन एवं विल्सन के अनुवाद... 
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था, अपितु वह देवी की कृपा से ही उस पद पर पहुँच पाता था । इस दृष्टि से सम्भव है, इसका 
अर्थ ब्राह्मण हो, किन्तु अगले दो पदों - ऋषि और सुमेधा की पृष्ठभूमि में यहाँ इसका अर्थ मन्त्रकर्त्ता 
या स्‍्तोता किया जा सकता है । 


[25[| ऋषिम्‌ :- सायणने यहाँ इसका अर्थ - अतीन्द्रिय विषयों का द्रष्टा किया है ।2 
यास्क ने औपमन्यव के मत में स्तोत्रदर्शों को ऋषि माना है ।> शतपथब्राह्मप के अनुसार भी 
जिन्होंने श्रमपूर्वक तपश्चर्या की, वे ऋषि कहलाए ।* इस प्रकार तपस्या ऋषि बनने का एक हेतु था। 
' मन्त्रदर्शन करना बिना तपस्या के सम्भव नहीं था । ऋग्वेद में भी सप्तर्षियों द्वारा तपस्या करने की 
बात कही गई है ।? पीटर्सन ने ऋषि का अर्थ धर्मप्रवर्तक [प्रोफेट| और ग्रिफिथ ने ऋषि ही किया 
है ।? 


[26] रुद्राय :- सायण ने यहाँ रुद्राय का अर्थ "रुद्र का" किया है ।” उन्होंने पौराणिक 
पृष्ठभूमि में इसे त्रिपुर-विजय के समय शिव के युद्ध से सम्बद्ध किया है । ऋग्वेद में रुद्र के हेति 
एवं धनुष्‌ को मारक कहा गया है ।” वाक्‌ रुद्र का धनुष तानने में सहायता करती है । 


[27] ब्रहमद्विषे :- सायप ने इसका अर्थ - ब्राह्मणों का द्वेषी, किया है ।” ग्रिफिष ने... 
इस पद का अर्थ भक्ति [डिवोशन] का द्वेषी तथा पीटर्सन ने ईश्वर का द्वेषी किया है ।[0 इस स्थल 


_किलपनथा वरलपालतना.2लपन्‍ानकका पकाने. पापा. धजएम लाभ... फ्नाधमपॉकल,.+कारपरकान. पराापमट-...भप्ावमयहाभ७,.. ालामरनमभका,...भरमकफापाकन,.्लोसमक. नामक. साहा... डननरालफज+.मरकारमवधा,.टकसडका,.. किला भरवमपनयक्, अचानक ट्रकाना-ाफनभ वमामभमय्कत। कदाएआ, नेताकयत, 


हर मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट, भाग - , पृष्ठ 246. 
2. ऋषिमतीनि्द्रियार्थदर्शिनं करोमि । 
3 _ऋषिर्दर्शनात॒ स्तोमान्ददर्शेत्यौपमन्‍्यव: । यास्क - निरुक्‍त, 2.3.3. 


4. ये पुरास्मात्‌ सर्वस्माद्‌ इदमिच्छन्त: श्रमेष तपसरिषन्‌ तस्माद्‌ ऋषय: । शत.6.4.4.4. 
5... ऋग्वेद 40.409.4. क्‍ 

6. ऋग्वेद 40.425.5 पर पीटर्सन एवं ग्रिफिथ के अनुवाद 

7... रुद्राय रुद्रस्य । षष्ठुयर्थ चतुर्थी । ऋग्वेद 40.425.6 पर सायण भाष्य 

8... ऋग्वेद 2.33.44 तथा 4.444.40. ः 

9... ब्राह्मणानां द्वेष्टारम्‌ । ऋग्वेद 0.425.6 पर सायण भाष्य 


40. द्रष्टव्य, वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद 


के अतिरिक्त सायप ने अन्यत्र इसका अर्थ वैकल्पिक रूप से मन्त्र तथा कर्म का द्वेषी किया है ।/ कुछ 
अन्य मन्त्रों में भी यह पद मन्त्रद्ेषी के अर्थ में ही आया है ।“ अतः उक्त सन्दर्भों के आधार पर 
यहाँ भी इसका अर्थ - मन्त्रद्वेषी, करना ही उचित प्रतीत होता है । 


|28| शरखे :- साथण ने इस पद का अर्थ - 'हिंसक" किया है ।2 उन्होंने शरू को 
त्रिपुरनिवासी हिंसक असुर माना है । इसके अतिरिक्त कुछ स्थलों पर उन्होंने शरु का अर्थ वज्र किया 
है ।* ऋग्वेद में ही दो अन्य स्थानों पर शरु शब्द 'हिंसक" के अर्थ में आया है ।: अत: .प्रकृत 
स्थल पर भी इसका अर्थ - "हिंसक" करना सड़.गत प्रतीत होता है । 


[29] समदम्‌ :- सायण ने इसका अर्थ - "सड्‌-ग्राम' किया है ।? वेड.कट माधव इस 
पद को "कलह" के अर्थ में. प्रयुक्त मानते हैं ।” ग्रिफिथ ने इसका अर्थ - युद्ध तथा पीटर्सन ने 
"कलह" या "संघर्ष" किया है । विल्सन भी इसे युद्ध के अर्थ में ही मानते हैं ।" यहाँ वाक्‌ के युद्ध 
करने का तात्पर्य यह है कि वह अपने याजकों की रक्षा के लिए शब्द के माध्यम से तैयार रहती है 
तथा आवश्यकता पड़ने पर वस्तुतः युद्ध भी करती है । इस मन्त्र की प्रथम दो पड़.क्तियों से भी 
वाक की युद्धकारिता सिद्ध है । 


न्‍किमलीलककन अलमथ+ ७254 'पफासकामपपाथान #अकलाशदाहा, अमनकलपादनला, बन “कम८कलकाफर #लाप्रकर५+# दफशलफानका, वकालससदट/ "तका८->का सकालड४५७० उफवमनमभका: आपालानमवाशा 0म+्माराक अरअहपरफनी, ऋतवमाफथ 3>पनकरा. दा आतना .2ान-ता- उपहार: वाथ-ग7रजमहत, वाारतराछार- स८थपन+ "मामा, 


हा ऋग्वेद 2.23.4 तथा 5.42.9 पर सायण-भाष्य 
238 ऋग्वेद .3.30.47, 6.52.3, 6.22.8 तथा 7.404.2. 

3... शरुं हिंसक त्रिपुरनिवासिनमसुरम्‌ । ऋग्वेद 0.425.6 पर सायपष-भाष्य. 

4. ऋग्वेद .400.48 तथा 2.42.40. बे 

5. ऋग्वेद 8.67 .45 तथा 8.67.20.. 

6... समान मादन्त्यस्मिन्निति समत्‌ सड.ग्राम:ः । ऋग्वेद 0.425.6, सायप भाष्य. 
१8  जनाय कलहम्‌ । वही, वेड़.कट माधव क्‍ क्‍ 


8: : द्रष्टव्य, वही, ग्रिफिथ, पीटर्सन एवं विल्सन के अनुवाद 
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[30] पितरम्‌ :- तैत्तिरीय ब्राह्मण में चौ: को पिता माना गया है ।। इसी आधार पर 
सायण ने भी यहाँ पिता का अर्थ द्यौ: किया है ।“ भारतीय परम्परा के अनुसार भी घुलोक को सबका 
पिता तथा पृथ्वी को माता माना गया है । वेंड.कट माधव ने इसका अर्थ - "आदित्य" किया है ।> 
ग्रेफिथ और पीटसन ने इसका सीधा अर्थ - "पिता" [फादर[ ही लिया है ।* इस मन्त्र में वाक्‌ द्वारा 
पिता झुलोक को जन्म देने की बात कही होने से यहाँ विरोधाभास अलड़.कार की प्रसक्ति होती है । 


(33[ अस्य मूर्धत्‌ :- सायण ने इसका अर्थ - "इस परमात्मा के ऊपर” किया है । 
इसका कारण प्रतिपादित करते हुए उन्होंने बताया है कि "उस कारपभूत परमात्मा में आकाश इत्यादि 
सारे कार्य, तन्तुओं में पट के समान सदैव वर्तमान रहते हैं । उन्होंने इसका एक वैकल्पिक अर्थ - 
"इस भूलोक के ऊपर" भी किया है ।? ग्रिफिथ ने इसका अर्थ - "जगत की चोटी" [समिट पर तथा 
पीटर्सन ने - "जगत्‌ के ऊपर' किया है ।? इन अर्थों के परिसर में वस्तुतः इसका अर्थ "परमात्मा 
के ऊपर" न करके "इस जगत्‌ के ऊपर” करना उचित प्रतीत होता है, क्योंकि द्युलोक [रूपी| पिता 
ऊपर ही तो रहता है । 


[32] योनि: :- सायण ने "योनि:" का अर्थ "कारण" किया है ।” वेड.कट माधव ने 
इसका अर्थ "गृहम्‌" किया है ।“ ग्रिफिथ और पीटर्सन ने वेड.कट माधव का अनुगमन करते हुए इसे 
गृह का ही वाचक माना है ।” वस्तुतः प्रकृत स्थल पर इसका अर्थ "उत्पत्तिस्थान" करना ही उचित 


७७/७७७/ईश ७७७, ००००७,» आर आस आरा 


(ह तैत्तिरीय ब्राह्मण 3.7.5.4. 
हा पितरं दिवम्‌ । ऋग्वेद 40.425.7 पर सायण-भाष्य . 
3... अहं प्रेरयामि आदित्यम । वही, वेड.कट माधव-भाष्य. 


0 वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद 


5. अस्य परमात्मो मूर्धन्युपरि । कारणभूते । तस्मिनु हि वियदादिकार्यजातं सर्व वर्तते तन्‍्तुषु पट 


इव । यद्वा अस्य भूतस्य |भूलोकस्य] मूर्धन्युपरि. . .. ... . . । वहीं, सायण- भाष्य 
6... वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद क्‍ 
7. योनि: कारणम्‌ । यदब्रह्म चैतन्यं तन्‍्मय कारणमिति । वही, सायष-भाष्य 


8... वही, वेडू-कट माधव-भाष्य का हक, 





252 


प्रतीत होता है । ज्ञातव्य है कि हिरण्यगर्भ की उत्पत्ति सलिल से बताई गई है । वह परमात्मस्वरूप 


है तथा वाक्‌ ने परमात्मा के साथ अपना तादात्म्य स्थापित किया है । 


!33। अप्सु अन्त: समुद्रे :- इस मन्त्रांश में स्थित समुद्र शब्द की व्याख्या करते हुए 
आचार्य सायष ने बताया है कि "जिससे सरे प्राणी उत्पन्न हों, वह समुद्र अर्थात्‌ परमात्मा" है । इस 
प्रकार उन्होंने “समुद्र” का अर्थ परमात्मा किया है । उन्होंने अप्सु का अर्थ "व्यापक धीवृत्ति" करते 
हुए उसके मध्य विद्यमान चैतन्य ब्रह्म को "वाक' का कारण निरूपित किया है । उनके अनुसार 
'अप्सु अन्त:” का सामान्य अर्थ "जलों के भीतर" भी ग्राह्य है । इनके अतिरिक्त एक और अर्थ 
उपन्यस्त करते हुए वे समुद्र अर्थात्‌ अन्तरिक्ष में, जलमय देवशरीरों में वाकु के कारणभूत चैतन्यब्रह्म 
को प्रतिष्ठित करते हैं | सायण द्वारा प्रतिपादित ये सभी अर्थ आध्यात्मिक हैं । ग्रिफिथ और पीटर्सन 
इस मन्त्रांश का अर्थ - "जलों के भीतर समुद्र में' ही करते हैं |“ वस्तुतः सायष प्रतिपादित गुढ़ 
अर्थों की कल्पना करने की अपेक्षा सामान्य अर्थ - "जलों के भीतर समुद्र में' करना अधिक सड़-गत 
प्रतीत हो रहा है । 


[३4 द अनुवितिष्ठे :- सायण ने इस क्रियापद का अर्थ, "समस्त भूतों में प्रवेश करके 
विविध प्रकार से व्याप्त होकर स्थित होती हूँ" किया है । उन्होंने इसका दूसरा अर्थ - "अपने. 
कारण से युक्त होकर मैं सारे लोकों को व्याप्त करती हूँ" किया है ।2 ग्रिफिष तथा पीटर्सन और क्‍ 
विल्सन तीनों ने इसका अर्थ, प्रसृत होती हूँ, किया है ।* व्याप्त होने तथा प्रसृत होने में कोई भेद 
नहीं है, अत: इसका अर्थ - विविध प्रकार से व्याप्त होती हूँ, करना उचित है । 


00/७७/७७७७ ७०७ लकी कल 


4. समुदृद्रवन्त्यस्माद्‌ भूतजातानि इति समुद्र: परमात्मा तस्मिन्‌ । अप्सु व्यापनशीलासु 
: धीवृत्तिष्वन्तर्मध्ये यद्‌ ब्रह्म चैतन्यं तन्‍्मम कारपमित्यर्थ: । समुद्रे जलधावप्सूदकेष्वन्तर्मध्ये 
मम योनि: । यद्वा समुद्रे अन्तरिक्षेप्प्स्वम्मयेषु देवशरीरेषु मम कारफभूत॑ ब्रह्मचैतन्यं वर्तते । 





वही, सायषण-भाष्य 

95 वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद 

3... भुवनानि भूतजातान्यनुप्रविश्य विविधं व्याप्य तिष्ठामि |. क्‍ 
ततोडहं॑ कारणात्मिका सती सर्वाणि भुवनानि व्याप्नोमि । वही, सायण भाष्य 


4. वही, ग्रिफिथ, पीटर्सन और विल्सन के अनुवाद 
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[35] वर्ष्मणा :- सायण ने इसका अर्थ, "कारफभूत मायात्मक शरीर से" किया हैं 
वेड.कट माधव ने इसका अर्थ - "शरीर से किया है ।? ग्रिफिथ ने इसे ललाट [फोरहेड[ तथा पीटर्सन 
ने सिर [हेड| का द्योतक माना है ।_ ऋग्वेद में ही यह शब्द "ऊँचे प्रदेश" के अर्थ में आया है ।* 
सायण ने स्वयं एक स्थल पर इसका अर्थ "समुचित देश" किया है ।? वस्तुतः वाक्‌ ने इस मन्त्र में 
अपने को आकाश से लेकर समुद्र पर्यन्त व्यापक बताया है । इसकी ऊँचाई का माप उसके उन्नत 
प्रदेश सिर की चोटी से लिया जा सकता है । अत: यहाँ इसका अर्थ "शिखा" या "चोटी" करना उचित 
है । 


[36| सुवे :- सूक्त के सप्तम मन्त्र में ही आए हुए इस क्रियापद का अर्थ सायष ने 
"उत्पन्न करती हूँ" किया है ।? इसके समर्थन में वे तैत्तिरीय आरण्यक का वह वचन उद्धृत करते 
हैं जिसमें यह कहा गया है कि "आत्मा से आकाश उत्पन्न हुआ" ।” क्‍योंकि वाक्‌ परमात्मा के साथ 
तादात्म्य का अनुभव कर रही है,अतः उसके द्वारा वे सभी कार्य करपीय होंगे, जो परमात्मा द्वारा 
सम्पन्न किये जाते हैं । अथर्ववेद का भाष्य करते समय उन्होंने "सुवे” का वैकल्पिक अर्थ "प्रेरयामि" 
भी किया है, जो प्रकृत स्थल पर वेड.कट माधव के भाष्य के समान है ।” ग्रिफिथ ने इसका अनुवाद 
"प्रकट करती हूँ" ब्रिंगफोर्थ! तथा पीटर्सन ने "व्यवस्थित करती हूँ" [सेट ओवर] किया है ।70 


७0७४//७७॥७५७७७७/७७/७७७७७ ०७७७० ली अब 





४ वर्ष्मणा कारषभूतेन मायात्मकेन मदीयेन देहेन । वही, सायण- भाष्य. 
9५ शरीरेण । वही, वेड.कट माधव-भाष्य. 
3. वही, ग्रिफिथ और पीट्सन के अनुवाद. 
4. ऋग्वेद 4.54.4. 
5... ऋग्वेद 0.63.4 पर सायष-भाष्य. 
6.  सुवे प्रसुवे जनयामि । ऋग्वेद 0 .425 .7 पर सायण-भाष्य 
7. आत्मन. आकाश: सम्भूत: । तैत्तिरीय आरण्यक - 8.4. 
* सुवे प्रेरयामि । अथर्ववेद 4.30.7 पर सायप- भाष्य 


9... अहं प्रेरयामि आदित्यमु । ऋग्वेद 40.425.7 पर वेड.कट माधव-भाष्य. 
0. वही, ग्रिफिथ तथा पीटर्सन के अनुवाद 
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पिता होते हुए भी द्युलोक को ब्रह्मभावापन्‍्न होकर वाक का उत्पन्न करना अनुपपत्तिमूलक नहीं प्रतीत 
होता । अतः प्रस्तुत सन्दर्भ एवं अनेक उपरिनिर्दिष्ट व्याख्यानों के आलोक में "सुबे" का अर्थ - 
उत्पन्न करने से ही मानना उचित प्रतीत होता है । 


[37] आरभमाणा :- सायष ने इसका अर्थ - "कारण रूप से उत्पन्न करती हुई"! तथा 
वेड..कट माधव ने "'संस्तम्भयन्ती' अर्थात्‌ "व्यवस्थित करती हुई" किया है ।“ ग्रिफिथ और पीटर्सन ने 
इसका अर्थ - "ग्रहण करती हुई" या अधिकृत करती हुई" किया है ।> ध्यातव्य है कि पिछले मन्त्र 
संख्या सात में वाक्‌ ने सर्वप्रथम पिता द्युलोक को उत्पन्न करने की बात कही है । उसके अनन्तर 
शेष जगत्‌ की सृष्टि अपेक्षित है । अतः "आरभमाणा” का अर्थ "प्रारम्भ करती हुई" अथवा "सृष्टि 
प्रारम्भ करती हुई” करना अधिक समीचीन है । क्‍ 


[38[ प्रवामि :- सायण ने इसका अर्थ "प्रवर्ते” अर्थात्‌ "स्थित होती हूँ" या "रहती हूँ" 
किया है ।* ग्रिफिथ ने इस पद का अर्थ "गहरी सॉँस लेती हूँ" [ब्रीद ए स्ट्रांग ब्रेथ|ं तथा पीटर्सन ने 
"बहती हूँ” [आई ब्लो| किया है । वस्तुतः यहाँ वायु के समान बहने का तात्पर्य अधिक क्रियाशील 
होने से है । वायु को शीघ्रगामी देवता कहा गया है |” वाक्‌' को इस विशाल भुवन की सृष्टि करनी 
है, अतः उसे वायु के समान क्रियाशील होना आवश्यक है । 


(39[परो दिवा पर एना पृथिव्या :- यहाँ पर पर: का प्रयोग परस्तातु के अर्थ में किया गया 
है । वाक ने अपने को दुलोक तथा पृथिवी से परे बताया है । सायष ने इसे उपलक्षण मानते हुए 


न्‍स्सनककथन पमालअजम- कजक3४०4०, व्यानााउामुर. 3 अं. पान+भ>बाकका .धकपनलल- तवाणल..+पलक+वकजरन. कम. ्कममणमलनफका फाधतपालन लाउारन्‍काभलकः “पाप नरक २3+ननममका नानववप्कीया, ध>फापकम्तः काक-+लएकला पर. रकाफलन केजलिलननकम अकसाके०७ ,फन्‍नमाका+ आधनमानकक. 


3... आरभमाषा कारणरूपेणोत्पादयन्ती । ह ऋग्वेद 0-25 .8, सायण भाष्य, 
2... वही, वेड़-कट माधव भाष्य,... क्‍ क्‍ 

338 ए'तंएव ४०4. वही, ग्रिफिथ एवं पीटर्सन के अनुवाद, 

4... प्रवामि प्रवर्ते | वही, सायण भाष्य 


5. वायु्वें क्षेपिष्ठा देवता" । तैत्तिरीय संहिता 5.4.8.4 
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वाक्‌ को सारे विकारों से परे असड्‌.ग-उदासीन-ब्रह्मचैतन्यरूपिपी प्रतिपादित किया है । वस्तुतः वाक्‌ 
के इस द्यावापृथिवी से परे होने से उसके "परा" रूप का सड-केत प्राप्त होता है । वाकु का "परा" 
रूप गुहा में निहित बताया गया है । उसका तुरीय पक्ष ही मनुष्यों के लिए सुलभ है |“ 


वाकुसूक्त के अध्ययन से यह ज्ञात होता है कि इस सृष्टि का आधार "वाकु" ही है । इस 
सूकत में ऋषिका वाक्‌ ने अपने को संसार की कर्त्री, तथा. परम शक्ति के रूप में चित्रित किया है । वह 
जिसे भी जो कुछ चाहती है, बना देती है । मनुष्य के समस्त कार्य वाक्‌ द्वारा ही सञ्चालित होते 
हैं । यहाँ तक कि खाना-पीना, श्वास लेना आदि सभी क्रियाएँ उसी की प्रेरण तथा शक्ति द्वारा सम्भव 
हैं । वह संसार की शासिका है, धन एकत्र करने वाली है तथा पूृज्यों में प्रथम ज्ञानवती है, वह क्‍ 
समस्त जगत्‌ की उत्पादिका होती हुई पूरे विश्व में विविध रूपों में व्याप्त हो जाती है । सभी देवी- 
देवता ब्रह्मस्वरूपा वाक्‌ के ही विविध रूप अथवा उसकी ही विभिन्‍न शक्तियों हैं । यहाँ तक कि उसे 
स्वयं देवताओं ने कई रूपों में पृथक-पृथक स्थापित किया । 


इस प्रकार हम देखते हैं कि वाक्‌ सूक्‍त का दार्शनिक दृष्टि से भी काफी महत्त्वपूर्ण स्थान 
है । वाकु ब्रह्मस्वरूपा ही है | इसीलिए सर्वत्र व्याप्त हो पाना उसके लिए सम्भव है । इस सूकत 
में हमें "वाक्‌ु', जगत के अनादि कारण के रूप में प्रतिष्ठित प्रतीत होती है । "वाकु" की इन ह 
महत्ताओं से प्रभावित होकर परफ्ती साहित्य में हमें इसके नाना रूप उपलब्ध होते हैं । यही 
पराशक्ति वाकू, महेश्वरी, जगदीश्वरी, परमेश्वरी, लक्ष्मी, सरस्वती, दुर्गा आदि नामों से अभिहित की 
जाती है । उसके दण्डात्मक उग्ररूप के परिणामस्वरूप ही पुराणों में चण्डी की प्रभूत प्रतिष्ठा की गई 
है ।2 श्री दुर्गासप्तशती के अन्तर्गत उपनिबद्ध मूर्त्तिरहस्थ में संसार को देवीमय तथा देवी को. 


७४४५७७७॥/४७७७श७७७/४/७७७० ००७७,» आग आशा भा ार्मी ७७७ भी आर ७७७७४/७७७७//७७छाओ 


4. द्यावापृथिव्योरुपादानमुपलक्षपम्‌ । एतदुपलक्षितात्‌ सर्वस्माद॒ विकारजातात्‌परस्ताद्‌ वर्तमाना- 
सड्‌. गोदासीनकूटस्थब्रह्मचैतन्यरूपाहम्‌ । ऋग्वेद 40.425.8, सायण-शभाष्य . 

28 ऋग्वेद 4.464.45 तथा इस पर सायण-भाष्य. क्‍ 

3... उग्रवण्डा प्रचण्डा च चण्डोग्रा चण्डनायिका |. क्‍ 
चण्डा चण्डवरतती चैव चण्डरूपाति चण्डिका |... हे 


कालिका पुराण अध्याय 59 तथा मत्स्यपुराण, अध्याय 263 
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विश्वरूपा कहा गया है ।* वाक्‌, शब्दरूप में समस्त जगद्व्यवहार में अनुस्यूत है । इसीलिए आचार्य 
अभिनवगुप्त ने सृष्टि में समाई हुई वाक्‌ की स्तुति करते हुए कहा है - 


तव च का किल न स्तुतिरम्बिके सकलशब्दमयी किल ते तनुः । 
निखिलमूत्तिषु मे भवदन्वयों मनसिजासु बहि: प्रसरासु च ही 

इंति विचिन्त्य शिवे शमिताशिवे_ जगति जातमयत्नवशादिदम्‌ । 
स्तुतिजपार्चन चिन्तनवर्जिता न खलु काचन कालकलास्ति मे ।।2 


>मम>पणन+, धधंगवाक, अमयातशवादा भा॥ पाक भाजऋााााकत ध्यान मजकम्कात्रत! प्राधाााइंदा असशाकवभन अर्थ ०५०१७ सााकााक! २७७ कापा७७ श्रमामाह वशराकामाका अाााा पायपकाशाल कमाप्रपा धमाका अदरक भला उमा आकभ्याकक: पाकाााक, शा 


हे सर्वरूपमयी देवी सर्व देवीमयं जगत । क्‍ 
अतोषहं विश्वरूपां तां नमामि परमेश्वरीम्‌ ।। श्री दुर्गासप्तशती, मूत्तिरहस्य । 
2. श्री दुर्गा सप्तशती |गीता प्रेस गोरखपुर| के अन्तिम पृष्ठ 240 पर उद्धृत । 


अध्याय - 8 


नासदीय सूक्‍त (ऋग्वेद 0.429) एवं उसका दार्शनिक पक्ष 


[को नासदीय सूकत 

!ख| सूक्‍तस्थ विभिन्‍न पदों की समीक्षा 

॥| असत तथा सत्‌ !2] रजस्‌ . 

(3 व्योमा | [4 आवरीव: 

!5] शर्मन्‌ ॥6] अम्भः किमासीत्‌ 

!7| मृत्यु और अमृत ॥8| न रात्र्या अह्न आसीत्प्रकेत: 
[9[ आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌ [0[ तम आसीत्तमसा गुल्ठृहमग्रे 
॥4| अप्रकेत॑ सलिलम्‌ (42 तुच्छयेन 

|43[ आशभु |4] तपस्‌ 

(5| काम !46]| मनसो रेत 

(!7| सतो बन्धुमसति निरविन्दन [48] अध: स्विदासीदुर्परि स्विदासीत _ 
[49] रेतोधा [20] महिमान 

|24| स्वधा .... ॥ 29] 

|23] अर्वाग्देवा अस्य विसर्जनेन (24| यो अस्याध्यक्ष: परमे व्योमन्‌ 
!ग| नासदीय सूकत में निहित दार्शनिक सिद्धान्त 

|!4| सदसद्वाद [2] रजोवाद 

(3 व्योमवाद ![4| परावरवाद 

[5] आवरणवाद 6] अम्भोवाद 

[7 अमृत-मृत्युवाद [8 अहोरात्रवाद 

[9 देववाद [40] संशयवाद 
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[क| नासदीय सूकत :- 

ऋग्वेद के दशम मण्डल का एक सौ उन्तीसर्वों सुक्त सृष्टि-विद्या से सम्बद्ध है । "नासत" 
शब्द से प्रारम्भ होने के कारण इसे "नासदीय सूक्त' कहा जाता है । इस सूक्‍त के ऋषि "परमेष्ठी 
प्रजापति" तथा देवता "परमात्मा" हैं । इसमें त्रिष्टुप्‌ छन्‍्द में उपनिबद्ध सात ऋचाएँ हैं ।। इस सूक्त 
को "भाववृत्त' के नाम से भी जाना जाता है । पूरे वैदिक साहित्य में यह सूक्त अनुपम है । 
हिरियनना के अनुसार इसे "भारतीय विचारधारा का पुष्प" कहा गया है ।“ इसमें एकत्ववादी 
विचारधारा का सार दृष्टिगत होता है । वैदिक ऋषियों ने "एकदेववाद” या ' 'एकेश्वरवाद' ' से भी 
असन्तुष्ट होकर विश्व की अनेकता में एकता को देखा । एक ही सूत्र में सभी वस्तुएँ पिरोयी हुई हैं। 
विविध घटनाएँ नियमों के अधीन हैं और वे नियम परस्पर सम्बद्ध हैं । 


यदि जगत को ईश्वर से पूर्पतः भिन्‍न माना जाय, तो दोनों में कोई आन्तरिक सम्बन्ध नहीं 
हो सकता । इस प्रकार एक को दूसरे का नियन्ता नहीं कहा जा सकता । जगत्‌ के शाश्वत क्रम 
तथा नियमबद्धता के लिए इससे बाहर के पदार्थ को उत्तरदायी नहीं ठहराया जा सकता है । प्रस्तुत 
सूक्त में ऋषि दार्शनिक कारणता के सिद्धान्त को स्पष्टतः स्वीकार करता है | वह सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड _ 
की उत्पत्ति का एक मूल कारण मानकर उसके स्वरूप को निर्धारित करने का प्रयास भी करता है |. 
वह जगत को प्रथम कारण के स्वतः विस्तार के रूप में देखता है । सूक्‍त में प्रयुक्त "तत्‌” और 
"एकम्‌” इन दो पदों से अद्वैत तत्त्व का स्पष्टतः निर्देश प्राप्त होता है । यह "तत्‌" ही इस जगत 
का मूल कारण है । यह अद्वितीय है । यह सर्वोच्च तत्त्व है । इसे ही "एकम्‌" कहा जाता है । 
"एकम्‌" प्राणस्वरूप और परात्पर ब्रह्म है । यह पूर्ण है तथा इससे ऊपर किसी भी तत्त्व का अस्तित्व 
नहीं है । यद्यपि इस सुकत में स्पष्टतः ब्रह्म शब्द का उल्लेख नहीं है, तथापि अन्य प्रतीकात्मक 


शब्दों द्वारा उसका निर्देश प्राप्त होता है । 


5५ सूक्त के सभी मन्त्र तथा उनके हिन्दी अनुवाद परिशिष्ट "क” में दिये गए हैं । 
2... हिरियल्ता एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा [हिन्दी अनुवाद, पृष्ठ 44 क्‍ 
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(ख| सूकतस्थ विभिन्‍न पदों की समीक्षा :- 
प्रस्तुत सूक्त के कथ्य को पूर्षत: समझने के लिए इसमें वर्तमान विभिन्‍न गम्भीर पदों की 
समीक्षा अपेक्षित है । इस दृष्टि से निम्नलिखित शब्द विचारणीय हैं । 


!!|  असत्‌ तथा सत्‌ :- आचार्य सायण ने "असतु" को संसार का मूल कारण मानते हुए 
उसे शशविषाणवत्‌ अस्तित्वहीन नहीं माना है, क्योंकि अस्तित्वहीन कारण से इस सत्तात्मक जगत की 
उत्पत्ति सम्भव नहीं है । उनके अनुसार मन्त्र में "सत्‌" एवं "असत्‌" के निषेध द्वारा प्रलयावस्था में 
मूल कारण की अनिर्वाच्यता प्रतिपादित की गई है ।* इस दृष्टि से सायण-मतानुसार इस अनिर्वाच्यता 
में वेदान्त दर्शन की सदसुद्विलक्षष माया का एक अस्पष्ट सड्‌-केत ग्रहण किया जा सकता है । वेड.कट 
माधव ने यहाँ “असतृ” का अर्थकारण और "सत्‌" का अर्थ "कार्य" करते हुए यह प्रतिपादित किया है 
कि प्रलयावस्था में परिदृश्यमान कार्यवर्ग और कारणवर्ग नहीं था ।/ इसके अतिरिक्त अर्थान्तर प्रस्तुत 
करते हुए उन्होंने "असत्‌" को प्राप एवं "सत्‌" को अन्तरिक्ष का वाचक भी माना है ।2 ग्रिफिष ने द 
"असत्‌” उसे माना है, जो वस्तुतः अस्तित्व नहीं ग्रहण करता हो, किन्तु जिसमें अस्तित्व ग्रहण करने 
की क्षमता विद्यमान हो ।* विल्सन ने सत्‌ और असत्‌ को दृश्यमान और अदृश्यमान अस्तित्व मानते . 


७७४/७७७आ/श७७७/७७७७आक ०७7, भा का ओम आओ 532 मी आककन 


4. तदानीं प्रलयदशायामवस्थितं यदस्य जगतो मूलकारणं ततु असत शशविषाणवन्निरूपाख्यं न 
आसीत्‌ । न हि तादृशात्‌ कारणादस्य सतो जगत उत्पत्ति: सम्भवति । तथा नो सत्‌ नैव 
सदात्मवत्‌ सत्त्वेन निर्वाच्यम्‌ू आसीतृ । यद्यपि सर्दंसदात्मक॑ प्रत्येक विलक्षणं भवति तथापि 
भावाभावयो: सहावस्थानमपि सम्भवति । कुतस्तयो: तादात्म्यमिति उभयविलक्षणमनिर्वाच्य- 
मेवासीदित्यर्थ: । ऋग्वेद 0.29.4 पर सायण-भाष्य... द 

ह असत्‌-शब्द: कारणवचन: । सत्‌ -शब्द: कार्यवचन: । अय॑ परिदृश्यमानः कार्यवर्ग: 
कारणवर्गश्च न अभूतु । वही, वेड्‌. कट माधव-भाष्य. ः 

3. वही, वेड.कट माधव- भाष्य क्‍ क्‍ 

4. | 2530, “८580८ 906७४ 700 ७९४ 3० ०८प334५ए &७5१50, #प£& ज्रारंट7 

"858 37 4552]7 ६7९ 7250:९४८ [70:2754342435७9५9 07 ७५४5१ 830०९७॥7)०८ आम 
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हुए उन्हें भूततत्त्व और आत्मतत्त्व [प्रकृति और पुरुष कहा है, किन्तु वैदिक विचारधारा में जो 
सांख्य दर्शन के समान परस्पर भिन्‍न न होकर एक ही है । उन्होंने आगे इसे और स्पष्ट करते हुए 
कहा है कि सत्‌ और असत्‌ का निषेध करने का तात्पर्य यही है कि उस समय न तो भूततत्त्व का 
अस्तित्व था और न आत्मतत्त्व का ।“ शतपथब्राह्मण में प्रकृत स्थल की व्याख्या करते हुए कहा 
गया है - आरम्भ में न तो यह असत्‌ था और न ही सत्‌ था । आरम्भ में यह था भी और नहीं भी 
था । तब यह केवल वह मन ही था । इसीलिए ऋषि द्वारा कहा गया है - तब न असत्‌ था और न 
सत्‌ था । क्योंकि मन न तो सत्‌ था और न असत्‌ ।2 इस प्रकार शतपथब्राह्मण ने भी आदिम तत्त्व 
को मनोरूप मानते हुए उसे अनिर्वचनीय स्वीकार करने के ही सड़-केत दिये क्‍ हैं । सत्‌ और असत्‌ पर 
विचार करते हुए राधाकृष्णन्‌ ने कहा है - सत्‌ भी उस समय अपने अभिव्यक्त रूप में नहीं था । 
केवल इसीलिए हम उसे असत्‌ नहीं कह सकते, क्योंकि वह एक निश्चित सत्ता है, जिससे सब सत्‌ 
पदार्थ आविर्भूत हुए । पहली पड़.क्ति में हमांरे सिद्धान्तों की अपूर्णता प्रदर्शित की गई है । परमसत्ता 
को, जो समस्त विश्व की पृष्ठभूमि में है, हम सत्‌॒ अथवा असतु किसी भी रूप में ठीक-ठीक नहीं 
जान सकते । वह ऐसी सत्ता क्‍ है, जो अपने ही सामर्थ्य से बिना श्वास-प्रश्वास की क्रिया के जीवित 
है ।* स्पष्ट है कि राधाकृष्पन॒ भी उस सत्ता को अनिर्वचनीय मानने के पक्ष में ही हैं । प्रारम्भ में. 


(७७७४/१७७७७/७७७५७७७७/५७७७/, «आजा की, वी आइना आम 


0 . | कब पर ४7१78547797]6 वा06 द 07784704]6 €७५३80९७7०९, ०0% 47 मवशाठप | 
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9047९ 3 64504700 ९५४१5४८९7१०९ .  « « « द 


विल्सन - ऋग्वेद संहिता, भाग 6, पृष्ठ 435... 


45 , - - 806६ ६४३८ 700स्‍)77)५5५ ९१5९८ ९५450९०१, 72०4६7०४ ॥73८:६९७४ 
07 8[077270 - « « « « वही पृष्ठ 435 
५ नेव वा इदमग्रेपसदासीन्नेव वा सदासीत्‌ । आसीदिव वा इदमग्रे नेवासीत्‌ । तद्ध तनमन एवास। 


तस्मादेतदृषिषाभ्यनुक्तम्‌ - नासदासीन्नो सदासीत्तदानीम्‌ । नेव हि सन्‍्मनः नेवासत । क्‍ 


.... शतपथब्राह्मण 40.5.3.4.2 हक  । क्‍ 
4. राधाकृष्पनू, डॉ. सर्वपल्ली - भारतीय दर्शन [हिन्दी अनुवाद भाग - ३, पृष्ठ 92. 
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सत्‌ और असत्‌ के निषेध में बौद्धदर्शन के शुन्यवाद की झलक देखी जा सकती है, जिसमें परमतत्त्व 
या शून्य को सतू, असतृ, उभय और अनुभय से पृथक माना गया है ।/ उदयवीर शास्त्री ने सत का 
अर्थ व्यक्त और असत्‌ का अव्यक्त किया है 2 


वस्तुत: प्रकृत स्थल पर असतु को कारण तथा सत्‌ को कार्य मानना उचित प्रतीत होता है। 
सत्‌ का अर्थ पारमार्थिक मूलभूत सत नहीं, वरन्‌ दृष्टिगत पृथिवी आदि भाव हैं । सृष्टि के पूर्व, पृथिवी 
इत्यादि विद्यमान नहीं थे यही अभिप्राय है । इन दोनों का निषेध करने का तात्पर्य यही है कि 
प्रलयावस्था में कारण-कार्यभाव नहीं था, अत: किसी प्रकार की भी सृष्टि दृश्यमान नहीं थी । यदि 
यहाँ असत्‌ को तमोगुण, सत्‌ को सत्त्वगुण तथा मन्त्र में ही अग्रक्ती, पद रजस्‌ को रजोगुण मान लिया 
जाए, तो सांख्यदर्शन की प्रकृति का स्वरूप हमारे सम्मुख उपस्थित हो जाता है । ऐसी स्थिति में 
सृष्ट्यारम्भ में तीनों गुणों के अभाव-प्रतिपादन द्वारा ऋषि तीनों की साम्यावस्था को प्रकट करना चाहता 
है । जब ये तीनों गुण प्रकृति में ही रहते हैं, बाहर आविर्भूत नहीं होते, उसे ही प्रकृति की 
: साम्यावस्था या प्रलयावस्था कहते हैं । सत्त्व, रजस्‌ तथा तमस्‌ की यही साम्यावस्था प्रकृति है ।> 


!2  रजस्‌ :- सायण ने निरुक्‍त को उद्धृत करते हुए रजस्‌ का अर्थ पाताल से लेकर के 
पृथिवी पर्यन्त लोक किया है ।* विल्सन ने इसका अर्थ "विश्व" तथा ग्रिफिथ ने "अन्तरिक्ष" किया... 
है ।? वस्तुतः जब उस प्रलयावस्था में कारण तथा कार्य कुछ भी नहीं थे, तो इन कार्यभूत लोकों का. 


७७/७७/७७७७ ७७४७७, शाम दी ही मी दी मल मनी लि अल कल कली कद अप 


. न सन्‍नासन्‍न सदसन्नचाप्यनुभयात्मकम्‌ । 
: चतुष्कोटिविनिर्मुक्तं तत्त्वं माध्यमिका विदु: ।। नागार्जुन, माध्यमिक कारिका, .7 

95 शास्त्री, उदयवीर - सांख्यसिद्धान्त, पृष्ठ 352 

3. सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: । साड.ख्यप्रवचनसूत्र 4.64 . 

4... व्योम्नो वक्ष्यमाणत्वात्तस्याधस्तना: 'पातालादय पृथिव्यन्ता नासन्नित्यर्थ: . ॥। तथा व्योम 


अन्तरिक्ष॑ तदपि नो नैवासीत्‌ । व्योम्नः परस्तादुपरिदेशे द्युलोकप्रभूतिसत्यलोकान्तं यदस्ति 





तदपि नासीदित्यर्थ: । ऋग्वेद 40.429.4 सायण भाष्य हु र 


5. वही, विल्सन तथा ग्रिफिथ के अनुवाद 
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अस्तित्व कैसे हो सकता है ? अतः यहाँ रजस्‌ पद लोकों के लिए प्रयुक्त है । प्रकृतिपरक अर्थ में 
इसे रजोगुण कहा जा सकता है । 


!3] व्योमा :- सायष ने इसका अर्थ "अन्तरिक्ष" करते हुए इसके साथ परस्तात का 

अन्वय करके अन्तरिक्ष से भी उपरिव्ती. चुलोक, सत्यलोक इत्यादि की सत्ता का भी निषेध किया है।। 

विल्सन सायण का ही अनुगमन करते हैं, किन्तु ग्रिफिथ ने परस्तातु का अन्वय रजस के साथ करते 

हुए इसका अर्थ - "अन्तरिक्ष से परे आकाश भी नहीं था", किया है ।2 वस्तुतः यहाँ ब्योमा का अर्थ 
आकाश करना ही उचित प्रतीत होता है तथा परस्तातु का अन्वय रजस्‌ के साथ करना चाहिए । 


[4 आवरीवः :- सायण ने इसका अर्थ - "आवरक भूतजात" किया है ।2 विल्सनः 
और ग्रिफिथ भी उन्हीं का अनुगमन करते हैं | पण्डित रामगोविन्द त्रिवेदी इसका अर्थ ब्रह्माण्ड करते 
हैं ।? वास्तविकता यह है कि उस समय जब आवृत होने योग्य कोई सृष्ट हुई ही नहीं थी, तो 


आवरण का प्रश्न ही नहीं उठता, चाहे वह आवरण ब्रह्माण्ड हो या अन्य कोई तत्त्व । 


[5 शर्मत :- यह पद सप्तमी एकवचन में है । सायण ने इसका अर्थ सुखदुःख रूपी _ 
भोग से लिया है । उनके अनुसार यह भोक्तृप्रपअच का द्योतक है तथा भोग्यप्रपज्च के समान ही यह . 
भी उस समय नहीं था ।० ग्रिफिथ ने इसका अर्थ "आश्रय" किया है ।” त्रिवेदी ने भी इसे स्थानवाचक 
माना है ।? वस्तुतः "कुह कस्य शर्मन्‌" इस प्रकार अन्वय करते हुए - "कौन कहाँ किसके आश्रय 


में था", यह अर्थ करना ही उचित प्रतीत होता है । 


१७७७४ ७७७ ७०) आर आटा आर आआ6 आस आल आरा ७७७७७ आर रण 


४ ऋग्वेद 40.429 .4 पर सायण-भाष्य, 

28 प० 5॥:7 9९००४१ 4४. वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. 

3. आवरणीयं तत्त्वमावरकभूतजातम्‌ आवरीव: । वही, सायण-भाष्य . 

4... वही, ग्रिफिथ एवं विल्सन के अनुवाद 

हर  हिरियन्ना, एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा [हिन्दी अनुवाद|, पृष्ठ 44 पर उद्धृत 


6... शर्मणि सुखदुःखसाक्षात्कारलक्षपे भोगे निमित्तभूते स्ति....। एतेन : भोग्यप्रपञ्चवत्‌. क्‍ 
भोक्तृप्रपञ्चोर््रप तदानीं नासीदित्युक्तं भवति । वही, सायप-भाष्य कक अर 


क्‍ . 8० 53४४ 5067-6४ ?नही, ग्रिफिथ का अनुवाद 





8. वही, उद्धरण क्रमाइ.क 5 द्रष्टब्य है... 
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66| अम्भः किमासीत्‌ :- सृष्टि के आरम्भ में [प्रलयावस्था में| असत्‌, संत, लोक, 
आकाश-अन्तरिक्ष तथा इनके आवरपादि के अस्तित्व का निराकरण करने के पश्चात्‌ ऋषि उस समय 
जल के अस्तित्व के बारे में प्रश्न उपस्थित कर रहा है । यद्यपि आवरण सहित ब्रह्माण्ड के अस्तित्व 
का निषेध करने के पश्चात्‌ उसी के अन्तर्गत आने वाले जल का भी निषेध स्वयं सिद्ध है, तथापि कुछ 
ऐसी उद्धृतियोँ प्राप्त होती हैं, जिनमें सृष्ट के आरम्भ में अथवा प्रथम सृष्टि के रूप में द जल की 
उद्भावना की गई है । ऐसे स्थलों में शतपथब्राह्मण, तैत्तिरीय संहिता”, हरिवंश पुराण) और 
मनुस्मृति तथा ऋग्वेद” के नाम लिये जा सकते हैं । इन उद्धरणों के आधार पर कोई प्रलयावस्था में 
भी जलों के सद्भाव की आशडका कर सकता है | इसी आशड़.का के निराकरण के लिए क्षि ने 
यह प्रश्न उठाया कि क्या उस समय अथाह गहरा जल था ?” उत्तर स्वरूप ध्वनि यही है कि जल 
भी नहीं था । 


77] मृत्यु और अमृत :- उक्त तत्त्वों का निषेध करने के बाद मृत्यु और अमृत अथीत्‌ 
अमरता के अस्तित्व का प्रश्न उपस्थित होता है । सायण के अनुसार सभी प्राणियों द्वारा उपभोग के 
कारणभूत सारे कर्मों, का भोग प्राप्त कर लेने के बाद परमेश्वर के मन में यह विचार आता है कि यह 
जगत्‌ भोग का अभाव होने के कारण निष्प्रयोजन है. । इसी तरह मृत्यु भी सारे संसार का संहार 
करता है, अतः इस संहर्त्ता मृत्यु से भी क्या प्रयोजन ? ऐसी स्थिति में इस मृत्यु का अभाव उत्पन्न... 
करने वाले अमरण अथवा अमरता से भी कया प्रयोजन है ?” जब मृत्यु की ही सत्ता स्थित नहीं होगी 
तो अमरता की कल्पना करना ही व्यर्थ है । इस प्रकार मन्त्र में मृत्यु और अमरता दोनों के ही _ 
अस्तित्व का निषेध किया गया है । ः 


आशा का री री आर ७ी७७४/७७४/७७रेएरआई 


! आपो ह वाषइदमग्रे सलिलमेवास । शतपथ्राह्मण, .4.6.4. 

2 आपो वा इदमग्रे सलिलमासीत । तैत्तिरीय संहिता, 7.4.5.4. 

3. निराकाशे तोयमये सूक्ष्म जगति गह्वरे । हरिवंश पुराण, 3.44. 

4. अप एवं ससर्जादौ । मनुस्मृति, .8 

5 ऋग्वेद 0.42.7, 7.49.4, 2.35.43, 40.82 .5-6 इत्यादि 

6 द्रष्टव्य, ऋग्वेद 40.429 .4 सायण- भाष्य द द हे 

7 सर्वेषां प्राणिनां परिपक्व भोगहेतुभूत॑ सर्व कर्म यदोपभुक्तमासीत॒ तदा भोगाभावान्निष्प्रयोजनमिदं 
जगदिति परमेश्वरस्य मनसि स्जिहीर्षा जायते । तथैव स मृत्यु: सर्व जगत्संहरत इति 

.. किमनेन मृत्युना संहर्त्ना तदभावकृतं वा कथममरणं स्यादिति । वही, सायण-भाष्य 
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[8| न रात्र्या अह्न आसीत्प्रकेत: :- अब प्रश्न यह उठता है कि क्‍या सबका 
अधिकरफभूत काल उस समय था ? ऋषि ने प्रस्तुत मन्त्रांश में उसका भी निषेध कर दिया है । साथप 
ने प्रकेत का अर्थ "प्रज्ञान" किया है.।* ग्रिफिथ ने इसका अर्थ भेदक चिह्न? और विल्सन ने सड्‌-केतर 
किया है । मैक्समूलर इसे भेद करने वाला प्रकाश मानते हैं ।* वस्तुतः: रात और दिन के भेदक 
तत्त्व चन्द्रमा और सूर्य हैं । वे उस समय नहीं थे, अतः काल का विभाजन कर पाना सम्भव नहीं 
था । सायण के अनुसार - अहोरात्र का भी निषेध कर देने से उनसे सम्बद्ध मास ऋतु, संवत्सर 
इत्यादि सभी प्रकार के काल का निषेध कर दिया गया है । 


[9 अआनीदवातं स्वधया तदेकम्‌ :- सायण ने "तत" का अर्थ सकल वेदान्तप्रसिद्ध 
ब्रह्मतत्त्व किया है । उनके अनुसार यहाँ जीवभावापन्न ब्रह्म का ग्रहण न करके निरुपाधिकब्रह्म का 
ही ग्रहण करना चाहिए ।” प्रस्तुत स्थल पर "तत्‌" तथा "एकम्‌" पदों का बहुत महत्त्व है । 
हिरियन्ना के अनुसार सर्वेश्वरवाद में ईश्वरवाद की जो छाया है, उस तक का भी यहाँ अभाव है ।* 
तत्‌ पद द्वारा यह भासित होता है कि चरम तत्त्व भावात्मक है, अर्थात्‌ उसका कहीं न कहीं अस्तित्व 
अवश्य है । इसी प्रकार "एकम्‌" पद द्वारा उस तत्त्व का एकत्व प्रतिपादित किया गया है । ग्रिफिथ 
ने "तदेकम्‌" पद पर टिप्पपी करते हुए इसे उस एकमात्र मौलिक तत्त्व तथा उस इकाई का प्रतिपादक 
बताया है, जिससे यह जगत्‌ विकसित हुआ । उन्होंने अपने समर्थन में ऋग्वेद .464.6 तथा 46 


७७४४७७७७॥/७७४/७७// ७७७७७ «०००,» अल नीलथ कली के कक 


रात््यां अहन: च प्रकेतः प्रज्ञानं न आसीतृ । वही, सायष-भाष्य. 

१ प0 5497 घध्रव85 ८6:९०, ८7१९ 559ए'8 2764 7४457६5६' 8 940740७४ . 
वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. 

८ 7९४९ धब5ड 70 वंगव42०8४707 0 ठैबए 06% 74 57५5 


वही, विल्सन का अनुवाद. 





री वही, मैक्समूलर का अनुवाद. 

5. एतेनाहोरात्रनिषेधेन तदात्मको मास्तुसंवत्सरप्रभूतिकः सर्व:काल:ः प्रत्याख्यात । वही, 
सायष- भाष्य गा के हा 

6... तत्सकलवेदान्तप्रसिद्ध ब्रह्मतत्त्वमानीत प्राषितवत्‌ । वहीं, सायप-भाष्य 


हक, हिरियन्ना, एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा, [हिन्दी अनुवाद, पृष्ठ 42. 
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का सन्दर्भ भी दिया है ।* अविनाशचन्द्र बोस इस स्थल पर वेदान्त के अद्वैतवाद का. आधार, स्वीकार 
करते हैं |” मन्त्र में आए "स्वधा" पद का दार्शनिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण स्थान है । सायण ने यहाँ 
इसका अर्थ माया किया है और कहा है कि वह ब्रह्म माया के साथ एक या अविभागापन्न था ।2 

कुछ विद्वानों ने "स्वधा" शब्द द्वारा सांख्य दर्शन के बाजी निकालने के प्रयास किये हैं । इनमें उदयवीर 
शास्त्री अग्रगण्य हैं । उन्होंने प्रकृत स्थल पर 'स्वधा" का अर्थ, प्रकृति तथा "अवातम्‌" का निर्दोष 
_ चेतनसत्ता” किया है ।* वस्तुतः प्रस्तुत मन्त्रांश में एक चेतन सत्ता के अस्तित्व की बात स्वीकार 
की गई है । यहाँ स्वधा का अर्थ - आन्तरिक शक्ति करना अधिक सड्‌.गत प्रतीत होता है । ग्रिफिथ 
ने भी इसका अनुवाद "निजी स्वभाव" किया है ।? विल्सन इसका अर्थ "शक्ति" करते हैं ।? इन सब 
दृष्टिकोपों से यह आभास मिलता है कि स्वधा ही सम्भवत: इस जगत्‌ के मूल कारण के रूप में 
प्रतिष्ठित है, क्योंकि इसके द्वारा वह परमतत्त्व उस समय भी श्वास-प्रश्वास की क्रिया कर रहा था, 
जब वायु तक नहीं था । अतः ऐसी अघटनघटनापटीयसी शक्ति द्वारा ही इस विचित्र सृष्टि की रचना 


सम्भव है । 


डॉ.अग्रवाल ने स्वधा को रहस्य माना है, जिसके विषय में न तो कोई प्रश्न किया जा 
सकता है और न ही कोई व्याख्या ही की जा सकती है ।” यह ब्रह्म की स्वशक्ति है और अपने. 


4. पफ़& 5775क्‍06 णंगाठटवांबाी 5प75087068, पा6 पं: 00 6 प्रागंट पाल 


पा ए०८४2 ध४४5 3९०८१००००. ऋग्वेद 40.429.2 पर ग्रिफिथ की टिप्पणी 


2. बोस, अविनाशचन्द्र - हिम्स फ्रॉम द वेदाज, पृष्ठ 305. 
है स्वस्मिन॒ धीयत प्रियत अश्रित्य वर्तत इति स्वधा माया । तया तद्‌ ब्रह्मैकमविभागापन्नमासीतु। 
_ ऋग्वेद 40.429.2 पर सायप-भाष्य, ड 
4. शास्त्री, उदयवीर - सांख्यसिद्धान्त, पृष्ठ 352-353. 
5. 8%:6९३८॥९९ %ए 4308 भा 3०८७४०. ऋ.40.429.2 पर ग्रिफिथ का अनुवाद 
6. 0०४४ 5६%:८००५५८७, वही, विल्सन का अनुवाद हक 
/ द 29 स्‍्वधा ' 45 8 गए5:0९४५०, 708 0950076 70प८९ 35 #92&6५070० ह 


8५597 दाव०-7307 0४ प्पप्ध्यट्वाएरछ6 वादे 4 लडय85808 या वाया फ्रेए 


45 5ज्ा) £497£ . अग्रवाल, वासुदेवशरण, स्पार्क्स फ़रॉम द वैदिक फायर, पृष्ठ 72 
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ही अधिकार से इसकी सत्ता है । ब्रह्म की प्राषन क्रिया इसी पर आश्रित थी । यह प्राषन-क्रिया भी 
उसकी सृष्टि की इच्छा का परिणाम थी । डॉ ह अग्रवाल ने प्राषन को निःश्वसित के रूप में स्वीकार क्‍ द 
किया है । उनके अनुसार निःश्वसित का ही पर्याय त्रयी विद्या है, क्योंकि निःश्वास या प्राण में भी 
तीन प्राणों का अन्तर्भाव है । वे वीन प्राप - प्राण, अपान और व्यान हैं । इसी प्रकार का त्रिक या 
त्रैत त्यीविद्या में पाया जाता है ।7 


[70[ तम आसीत्तमस मूल्ठहमग्रे :- इस अंश में यह बताया गया है कि प्रारम्भ में 
अन्धकार से आवृत अन्धकार था । सायष के अनुसार यहाँ आत्मतत्त्व का आवरक होने के कारप 
भावरूप अज्ञान को ही तमः कहा गया है, जिसका एक अन्य नाम माया भी है ।“ इस प्रकार 
उन्होंने तमः को माया या अज्ञान रूप माना है । उसी माया या अज्ञान को कारण मानकर भूत भौतिक 
समस्त जगत को उन्होंने उससे आच्छादित माना है ।“ इसके साथ ही सायण ने कारणावस्था में कार्य 
की सत्ता न मानने वाले अस्त्कार्यवादियों का यहाँ खण्डन भी प्रतिपादित किया है ।* वेड.कट . माधव 
ने यहाँ तम: शब्द को प्रकृति के अभिप्राय में प्रयुक्त माना है । 5 मन्त्र में आए आवरक तथा आवृत 
दोनों तत्त्वों को तमः कहा गया है । डॉ.अग्रवाल ने एक को स्वयम्भू का तमस्‌ तथा दूसरे को 
परमेष्ठी. का तमस्‌ माना है । स्वयम्भू पिता है तथा परमेष्ठी माता है । ये जगत के माता-पिता हैं । क्‍ 
स्वयम्भू बीज ब्रह्म है और परमेष्ठी को महदृब्रह्म या योगी भी कहा गया है । दोनों का एक युग्म 
'4. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - स्पार्क्स फ्रॉम द वैदिक फायर, पृष्ठ 72. 

2. आत्मतत्त्वस्यावरकत्वान्मायापरसऊ्ज्ञं भावरूपाज्ञानमत्र तम इत्युच्यते । 
ऋग्वेद 40.429.3 सायण-भाष्य... 


3. भूतभौतिक॑ सर्व जगत तमसा गूल्हम्‌ ।..... तेन तमसा निगूढसंवृत॑ कारफभूतेन 
तेनाच्छादितं भवति । वही, सायण-भाष्य . 
4 आच्छादकात्‌॒॒तस्मात्तमसो कामरूपाभ्यां यदाविर्भवन॑ तदेव तस्य जन्मेत्युच्यते । एतेन 


कारणावस्थायामसदेव कार्यमुत्पद्यते इत्यसद्वादिनो5सत्कार्यवादिनो ये मन्यन्ते ते प्रत्याख्याता: । 


वही, सायण-भाष्य 
कस क्‍ वही, वेड.कट माधव “भीष्य, 
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है । इस युग्म से व्यक्त सृष्टि में द्यावापृथिवी जन्म लेते हैं, जो इस पूरे जगत के माता-पिता माने गए 
हैं ।* प्रायः सभी पाश्चात्त्य विद्वानों ने तम का अर्थ अन्धकार किया है ।2 उक्त सभी तथ्यों पर 
विचार करने के उपरान्त यही प्रतीत होता है कि प्रलयावस्था में चाहे जो भी जगत का कारष विद्यमान 
था, वह अन्धकारमय था तथा अन्धकार से ही आवृत था । उसका कोई निश्चित स्वरूप जान पाना 


सम्भव नहीं था । 


|77| अप्रकेतं सलिलम्‌ :- ऋषि ने सर्वप्रथम सृष्टि के पूर्व की अवस्था को अन्धकारमय 
बताया था । अब वह कह रहा है कि उस समय सर्वत्र या यह सब .अप्रकेत सलिल था । सायष ने 
_अप्रकेत का अर्थ "अप्रज्ञायमान" किया है ।/ विल्सन ने इसका अर्थ "अभेदक" किया है ।* ग्रिफिथ ने 
एकदम पृथक अर्थकरते हुए "अप्रकेत सलिल" को "विचारहीन अव्यवस्था" कहा है ।? हमें ऋग्वेद में 
सलिल के - अम्भ:, आप: समुद्र इत्यादि अनेक पर्यायवाची शब्द उपलब्ध होते हैं । अनेक प्रमाणों से 
यह तथ्य पुष्ट है कि आदि में सर्वत्र जल ही था । तैत्तिरीय संहिता भी प्रारम्भ में जल |सलिल| की 
सत्ता स्वीकार करती है ।? बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में भी कहा गया है कि पहले जल ही थे, उन 
जलों ने ही सत्य को रचा, सत्य ने ब्रह्म को तथा ब्रह्म ने प्रजापति को रचा ।“ प्रस्तुत स्थल पर मूल... 
तत्त्व को ही "सलिल' के नाम से अभिहित किया गया है । जिस प्रकार वेदान्त में प्रतिपादित . 
अपञ्चीकृत जल दृश्यमान सामान्य जल से भिन्‍न है, उसी प्रकार ऋग्वेद में भी मूलतत्त्व के रूप में क्‍ 
वर्णित जल सामान्य दृश्यमान जल से भिन्‍न है । इसी दृष्टिकोष से सम्भवतः मैकडानेल और मूर ने 


०७७७७ ७७७४७७७रेएश ७००७७ ७७ ०णार्न ७७०७७ आणभाव आओ आर आभार ० ााआ भा भा जाओ 


4. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - स्पाक्स फ्रॉम द वैदिक फायर, पृष्ठ 72. क्‍ 
2. ऋग्वेद 40.429.3 पर ग्रिफिथ एवं विल्सन के अनुवाद तथा मूर - ओरिजिनल संस्कृत 


टेक्स्ट्स, भाग 5, पृष्ठ 357. 


3. वही, सायण-भाष्य. 
4. ए2कांडधंगवरप्पंछ999082 "४३८७८. वही, विल्सन का अनुवाद 
5. . मैया] ध्र5 यंगताडलाशाय]वाणछ2तथे ९०308 वही, ग्रिफिथ का अनुवाद 


0. आपो ह वा इदमग्रे सलिलमेवास । तैत्तिरीय संहिता 5.7.5 बह हक, क्र न हक हा 


7. आप एवेदमग्र आसुस्ता आपः सत्यमसूजन्त, सत्य ब्रह्म, ब्रह्म प्रजापतिमू |... 
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“अप्रकेत॑ सलिलम्‌” का अर्थ पृथक्‌ या विभकत न हो पाने वाला जल किया है ।! मैक्समूलर ने इसे 
प्रकाशरहित समुद्र कहा है ।“ डॉ.अग्रवाल ने आपः तत्त्व का अर्थ प्रकृति या पञ्चभूतों की उस 
अवस्था से लिया है, जिसमें वह साम्यावस्था में विद्यमान रहता है |? तात्पर्य. यह है कि जब क्‍ 
पञ्चतत्त्व या पञ्चभूत सर्वत्र व्याप्त थे और उनमें परस्पर कोई खिंचाव या तनाव नहीं था और साथ 
ही वैषम्य भी नहीं था, उसी अवस्था को "आप:" या "सलिल" कहते हैं । उस अवस्था में ये पञ्चभूत 
सलिल अर्थात्‌ जलों के भीतर अज्ञात अक्स्था में छिपे हुए थे । 


[72] तुच्छयेन :- सायण ने तुच्छय का अर्थ "सदसद्विलक्षण भावरूप अज्ञान" किया है।* 
इस प्रकार वे इसे उपरि वर्षित तमः के रूप में ही मानते हैं । विल्सन ने इसका अर्थ "कुछ नहीं"? 
तथा ग्रिफिथ ने "शून्य और आकारहीन" किया है ।? वस्तुतः तुच्छय का अर्थ शुन्यता ही है | यह 
शून्यता भी विश्व के अतिरिक्त कुछ नहीं है । इस दृष्टि से तुच्छय का अर्थ, सीमाभाव है । विश्व 
की सृष्टि के लिए सीमाभाव आवश्यक है । सीमा या परिधि के अन्तर्गत ही विश्व की स्थिति हो 
सकती है । 


७७७७७७४५७७७७७४७७७७४/७७७७/७७७७७७/एआरी ७ आल भी 


5 मैकडॉनेल, ए.ए, - वैदिक रीडर, पृष्ठ 209 . 
मूर - ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट्स, भाग 5, पृष्ठ 357. 
थे. 3.3 प्ी45 शृ5 3 5693 ७३४०८१००४०८ 24 4॥070 
मैक्समूलर - द सिक्स सिस्टम्स ऑफ ईण्डियन फिलासफी, पृष्ठ 49 
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अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - द स्पाक्स फ़रॉम द वैदिक फायर, पृष्ठ 72 


4. तुच्छेन तुब्छकल्पनेन सदसुद्विलक्षपेन भावरूपाज्ञानेन | ऋग्वेद 0.429.3 सायप-भाष्य. 
हर 0०ए९०:४९०१ 9५ 8 707: ७ 7०0४7 7५ / वही, विल्सन का अनुवाद. 8 
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[।3[ आमभु :- सायण ने इसका अर्थ "चारों तरफ से होने वाला" किया है |! इस दृष्टि 
से जिसकी सर्वत्र सत्ता होगी वह "ब्रह्म" ही हो सकता है । त्रिवेदी ने भी इसका अर्थ, "सर्वव्यापी" 
किया है ।” विल्सन ने इसे विश्व के अर्थ में प्रयुक्त माना है ।2 मैक्समूलर ने इसे एक "अड़-कुर" 
माना है ।* वस्तुतः यहाँ सर्वोच्च सत्य या ब्रह्म तत्त्व के लिए ही "आभु" शब्द का प्रयोग किया 
गया है | यह आभु ही अपने किसी अंश में तुच्छय द्वारा प्रभावित होकर सृष्टि का रूप धारण करता 
है । वेडू-कट माधव ने भी आभु को ब्रह्म का ही वाचक माना है ।* प्रस्तुत मन्त्र में ब्रह्महूप आभु 
को अज्ञानस्वरूप तुच्छय या माया द्वारा आवृत बताया गया है । इस दृष्टि से हमें यहाँ वेदान्त दर्शन 
की सृष्टि-प्रक्रेया का सड़-केत प्राप्त होता है, जो अनन्त ब्रह्म का माया या अज्ञान द्वारा आवरण हो 
जाने पर ही सम्भव होती है । क्‍ 


[74] तपस्‌ :- ऋषि ने "आभु" अर्थात्‌ परमतत्त्व को "तपस्‌" की महिमा द्वारा उत्पन्न 
बताया है । सायप ने "तपस्‌" को स्पष्ट करते हुए कहा है - वह एक अर्थात्‌ कारषभूत तम के. 
साथ अविभागता या एकरूपता को प्राप्त भी समस्त कार्यरूप जगत, प्रष्टव्यपर्यालोचनरूप तप के 
माहात्म्य से उत्पन्न हुआ | प्रकृत स्थल पर सायण ने उत्पाद पदार्थों के पर्यालोाचन को तपस कहते 
हुए प्रमाण्स्वरूप मुण्डकोपनिषद्‌ के वाक्य को उद्धृत किया है, जिसमें परमेश्वर के सर्वविध ज्ञान को. 
तप कहा गया है ।? विल्सन ने तपस्‌ को स्पष्ट करते हुए यह बताया है कि "तपस्‌" का अभिप्राय _ है 
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हा आ समन्तादुभवतीति आभु । ऋग्वेद 40.429.3, सायण भाष्य. 
2... हिरियनना, एम. - भारतीय दर्शन की रूपरेखा |हिन्दी अनुवाद|, पृष्ठ 44 पर उद्धृत. 
3. एप्प थाए८ए पा40९१ (ध्र००75) छ4०४ जछ्रव5 20727९०. , « 


ऋग्वेद 40.429.3 पर विल्सन का अनुवाद. 

4... मैक्समूलर - द सिक्स सिस्टम्स ऑफ इण्डियन फिलासफी, पृष्ठ 49. 

5. ऋग्वेद 40.429 .3 पर वेड.कट माधव भाष्य,.... 

6. एकम्‌ एकीभूत॑ कारणे तमसविभागतां प्राप्तमपि तत्कार्यजातं तपसः म्रष्टव्यपयोलोचनरूपस्य | 
_महिना माहात्म्येत अजायत उत्पन्नम्‌ । तपसः म्रष्टव्यपर्यालोचनरूपत्वं चान्यत्राम्नायते - 
"य: सर्वज्ञः सर्वविद्यस्य ज्ञाममयं तप: " । |मुण्डकोपनिषद 4.4.9| वही, सायण भाष्य 
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कष्ट से न होकर उत्पाद्यमान वस्तुओं के प्रति विचारमग्नता है । ग्रिफिथ ने तपस्‌का अर्थ उष्णता 
(४०८८४) तथा एकम्‌ का अर्थ यूनिट किया है ।“ यदि ग्रिफिथ के अर्थ पर गम्भीरतापूर्वक विचार 
किया जाय, तो यह ज्ञात होगा कि ब्रह्म की अनन्तता तथा सर्वव्यापकता के सम्मुख यह विश्व एक 
इकाई के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है । ज्ञातव्य है कि ग्रिफिथ ने ' 'एकम्‌" को विश्व का प्रतीक 
माना है न कि जीवतत्त्व या आत्मा का । शतपथब्रात्मण में भी सृष्टि के कारण के रूप में तपस्‌ को 
प्रतिपादित करते हुए कहा गया है कि आरम्भ में एक प्रजापति ही था । उसने ध्यान किया कि "मैं 
कैसे प्रजारूप होऊँ ?" उसने श्रम किया, उसने तपश्चर्या की और उसने प्रजाएँ उत्पन्न की ।2. 

अविनाशचन्द्र बोस ने तपः को "आध्यात्मिक अग्नि" कहा है । उमेश मिश्र के अनुसार सृष्टि के 
आरम्भ में विद्यमान एकमात्र चेतन तत्त्व को ही वैदिक ऋषि ने तपस का नाम दिया है । कालान्तर 
में इसी से जगत का विकास हुआ और यही सर्वब्यापक सत्ता है, जिससे ज्ञान, इच्छा एवं क्रिया शक्ति 
की अभिव्यक्ति होती है । डॉ. राधाकृष्णन को अनुसार तपस्‌ का अर्थ है - बाहर निकल पड़ना, 
तात्कालिक बाह्य निष्कासन, एक अन्य सत्ता को बाहर प्रकट करना, शक्तियुक्त प्रेरणा, परमसत्ता का 
स्वाभाविक अन्तःस्थ धार्मिक जोश । इस तपस्‌ के द्वारा ही हमारे सामने सत्‌ और असत्‌ दो विविध 
वस्तुएँ आती हैं, अर्थात्‌ अहं और अहंभिन्‍न,, सक्रिय पुरुष और निष्क्रिय प्रकृति, रचनात्मक तत्त्व और .. क्‍ 
अव्यक्स्था में स्थित भौतिक प्रकृति । शेष सारा विकास इन्हीं दोनों परस्पर विरोधी तत्त्वों के एक- 
दूसरे के प्रति आघात-प्रत्याघात रूपी क्रिया का परिणाम है ।? मैकडानेल” और मैक्समूलर' ने. तपस्‌ 


4- 'फएव5 48 'ड346 ६० 6९७7 70६ 72९7093706 , 9५७६ ६४९ 0०07५ शाए- 
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ऋग्वेद 40.429.3 पर विल्सन की टिप्प्पपी . 


2. वही ग्रिफिथ का अनुवाद एवं टिप्पणी द 
3. प्रजापति वां. इदमग्र एक एवास । स ऐक्षत कथ॑ नु प्रजायेयेति । सोषश्राम्यत । स तपो5्तप्यत । 
...स प्रजा असृजत्‌ । शतपथब्राह्मण 2.5.4.4 
4. 597770प८०) 57०. बोस, अविनाशचन्द्र - हिम्स फ़ाम द वेदाज, पृष्ठ 305 
5. मिश्र, उमेश - भारतीय दर्शन, पृष्ठ 36 हल 
6... डॉ. राधाकृष्णन - भारतीय दर्शन [हिन्दी अनुवाद], भाग ३, पृष्ठ 92... हे 
2 मैकडानेल, ए.ए. - वैदिक रीडर, पृष्ठ 209... 28०" 
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_का अर्थ ऊष्मा (प्र०३६) किया है । ऋग्वेद में भी अभीद्ध तप से ऋत और सत्य की उत्पत्ति 
बताई गई है ।* वहाँ सायष ने "अभीद्ध तपः" का अर्थ - ब्रह्मा द्वारा पहले सृष्टि हेतु किये गए तप 
से किया है ।” इन सभी उद्धरणों द्वारा यही निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि सृष्टि के मूल में 
तपस्‌ की प्रभूत महत्ता है । यदि सांख्य की दृष्टि से विचार किया जाय, तो "तपस्‌" पुरुष का प्रतीक 
प्रतीत होता है । वही परमब्योम में रहने वाले अध्यक्ष के रूप में भी निर्दिष्ट है । वह आदिपुरुष इस 
विश्व को उत्पन्न होने में अपना सहयोग देकर स्वयं उसका द्रष्टा मात्र रह जाता है । इस प्रकार 
तपस्‌ रूपी पुरुष के सम्पर्क से अव्यक्त [प्रकृति| व्यक्त रूप धारण कर लेता है । 


(5] काम: :- चतुर्थ मन्त्र में यह “बताया गया है कि सर्वप्रथम सृष्टि के प्रसड-ग में 
काम उत्पन्न हुआ, जो मन का प्रथम बीज था । सायष ने काम का अर्थ, "सृष्टि करने की इच्छा" 
किया है ।2 ग्रिफिथ और विल्सन ने काम का अर्थ "इच्छा" किया है ।* यदि ध्यानपूर्वक विचार किया 
जाय, तो यह ज्ञात होगा कि इच्छा ही इस सृष्टि के मूल में विद्यमान है । शतपथ्राह्मण में प्रजापति 
के कामप्रयज्ञ का वर्षन उपलब्ध होता है ।? इस प्रकार यह : परिलक्षित होता है कि यह सृष्टि 
प्रजापति की इच्छा या काम का ही परिणाम है । इस काम को सृष्टि के विकास के आधारभूत तत्त्व 
स्‍्त्री-पुरुष के संयोग के रूप में भी देखा जा सकता है । 


[6]  मनसो रेत: :- काम को मन का बीज कहा गया है । सायण ने यहाँ मनस्‌ का. 
अर्थ अन्तःकरण और प्रथम रेत: का अभिप्राय "भावी प्रपण्च का बीजभूत अतीत कल्प में प्राणियों द्वारा 
विहित प्रथम पुण्यात्मक कर्म" किया है ।” ग्रिफिथ ने मनसो रेतः का अर्थ "आत्मा का बीज" किया 


७७७७४ रा मामा आर ७७एआशणाए 


4... ऋग्वेद 40.490.4. क्‍ 

2, अभीद्धादभितप्ताद्‌ ब्रह्मणा पुरा सृष्ट्यर्थ कृतात्तपसोत्रधे । वही, सायण-भाष्य. 

3. मनसि काम: समवर्ततसम्यगजायत सिसृक्षा जातेत्यर्थ: । ऋग्वेद 40.429 .4, सायण-भाष्य 

4. वही, ग्रिफिय एवं विल्सन के अनुवाद... 2 ५ 2 
5... स परमेष्ठी प्रजापति: पितरमब्रवीत, कामप्रं वा अहं यज्ञमदर्शम ॥ शतपथब्रा. 48.4.6.47-49 - 
6... मनसः अन्तःकरणस्य सम्बन्धि....। तादृश रेत: भाविन: प्रपञअचस्य बीजभूतं, प्रथमम्‌ 


अतीते कल्पे प्राणिभिः कृतं पुण्यात्मक॑ कर्म । ऋग्वेद 40.429.4, सायष-भाष्य 
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है ।* मैकडानेल” तथा विल्सन? ने इसे "मन का बीज" कहा है । डॉ. अग्रवाल के अनुसार जो व््यष्टि 
का निर्माता तत्त्व है, उसे मनस्‌ कहते हैं । वही अहड़.कार है । उसी की सउज्ञा, चिति, संवेग तथा 
स्मृति आदि अनेक सऊज्ज्ञाएँ हैं | अग्नि का समिन्धन या इन्द्र का जन्म ही मनस्तत्त्व है । ऋग्वेद 
में इन्द्र को मनस्वी देव के रूप में उत्पन्न बताया गया है. | मन की शक्ति काम है । इसी बीज 
से सम्पूर्ण सृष्ट उत्पन्न होती है । सांख्य दर्शन की दृष्टि से विचार करने पर यहाँ काम को महत्‌ 
या बुद्धितत्त्व भी माना जा सकता है, क्योंकि मन्त्र में इसे मन का बीज या कारण बताया गया है और 
सांख्य में प्रकृति से उत्पन्न होने वाला प्रथम तत्त्व ममस ही है । इसके बाद ही अहड़.कार, तन्मात्रों 
तथा मन सहित इन्द्रियों की उत्पत्ति होती है । 


!77] सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ :- इस मन्त्रांश में यह बताया गया है कि कवियों या 
विद्वानों ने अपने हृदय में विचार करके सत्‌ के बन्धु को असत्‌ में प्राप्त किया । सायण ने यहाँ "सत्‌" 
को सत्त्वरूप में इस समय अनुभूयमान समस्त जगत तथा "असत" को सद्विलक्षण अव्याकृत कारण का... 
वाचक माना है ।? मैकडानेल के अनुसार इसका अर्थ - ऋषियों ने विकसित जगत का उद्गम क्‍ 
अविकसित में पा लिया, है ।” मूर ने भी सत्‌ को विकसित और "असत्‌" को अविकसित अवस्था का 
द्योतक माना है ।? ऋग्वेद में एक अन्य स्थल पर भी असत्‌ से सत्‌॒ की उत्पत्ति की चर्चा की गई... 
है ।” आचार्य सायण ने यहाँ सत्‌ और असत्‌ का विवेचन करते हुए कहा है - उपादानकारप असतू, 


७७४४४७७७७आ/श७७शे७७७ ७०७ ००७७७ ०० ० ०००० ७० आम शाम मम 


4. 5९म्गा5ड ०£ 5947245. ऋग्वेद 40.429 .4, ग्रिफिथ का अनुवाद. 

2, द 8९९०१ ०05 7370. मैकडानेल - वैदिक रीडर, पृष्ठ 209. 

3 ऋग्वेद 40.29 .4 का विल्सन द्वारा अनुवाद. हे 

4. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरप - स्पार्कस्‌ फ्राम द वैदिक फायर, पृष्ठ 73. 

5 ऋग्वेद 2.42.7 

6 सतः सत्त्वेन इदानीमनुभूयमानस्य सर्वस्य जगत: बन्धुं बन्धक हेतुभूतं कल्पान्तरे प्राण्यनुष्ठितं' 


कर्मसमूहं . .. . . असति सद्विलक्षपेष्व्याकृत कारणे निरविन्दन्‌ निष्कृष्यालभन्त |... 


ऋग्वेद 40.429.4 पर सायण-भाष्य 
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अर्थात्‌ नामरूप वर्जित होने के कारण असत्‌ समान ब्रह्म से सत्‌ अर्थात्‌॒ नामरूपविशिष्टदेवादि उत्पन्न... 
हुए ।* वेड.कट माधव इसका अर्थ करते हुए कहते हैं - असत्‌ अर्थात्‌ ब्रह्म से देवताओं का कारणभू 
सत्‌ उत्पन्न हुआ ॥“ उद्गीथ ने यहाँ असत्‌ का अर्थ अव्यक्त और सत्‌ का अर्थ व्यक्त किया है ।2 

शतपथब्राह्मण के अनुसार भी पहले असत्‌ ही था । वहाँ इस असत्‌ को ऋषि और प्राण के लिए भी 
प्रयुक्त किया गया है ।* इसी आधार पर डॉ. अग्रवाल ने विवेच्य स्थल पर भी असत्‌ का अर्थ प्रापसृष्टि 
से लिया है तथा सत्‌ का विश्व रूपी सृष्टि से ।? इस प्रकारः प्रकृत स्थल पर विवेचित असत्‌ और 
सतू, कारण तथा कार्य के रूप में ही व्यवस्थित प्रतीत होते हैं । सत्‌ अर्थात्‌ व्यक्त कार्य के बन्धु 
अर्थात्‌ हेतु को कवियों ने असत्‌ अर्थात्‌ अब्यक्त [कारणों में ढूँढ लिया । इस प्रकार यहाँ हमें सांख्य 
दर्शन के सत्कार्यवाद का बीज स्पष्टतः परिलक्षित होता है, जिसके अनुसार सत्‌ अर्थात्‌ व्यक्त जगतू 
रूपी कार्य अपनी पूर्वावस्था में असत्‌ अर्थात्‌ अव्यक्त कारष में विद्यमान था । क्‍ 


[8| अधघः स्विदासीदुर्परि स्विदासीतृ :- प्रस्तुत मन्त्रांश में मूल, तत्त्व की स्थिति को 
दृष्टिगत करते हुए उसके स्थान के बारे में जिज्ञासा की गई है। सायण के अनुसार इसका अर्थ है - 
वह कार्यवर्ग पहले क्‍या तिरछा स्थित था ? अर्थात्‌ मध्य में स्थित था ? अथवा नीचे था ?? कभी इसका कु क्‍ 
मूल अध: अर्थात्‌ बाहर की ओर मण्डल में और कभी ऊर्ध्व, या असत्‌ अर्थात्‌ केन्द्र में है । यहाँ अध ! क्‍ 
का तात्पर्य भौतिक जगत से है और उपरि का ब्रह्म से । वस्तुतः वह उस सूर्य की रश्मि के समान... 
है, जो न ऊपर से है और न नीचे से, बल्कि वह किसी तिरश्चीन या तिरछे मार्ग से अर्थात्‌ मध्य से 

आती है । यही प्राष का भी स्वभाव है । न तो वह नितानत रहस्यमय है और न नितान्त भौतिक 


उकलाक़मान ऋाइमल»हत् साभाआातत तेजेबरओॉअ॥॥ श्षिशयलिफफ, फेलक+०ममभान /सिकामभकाक: सेमिलपारा #वकाभीनभथा वाक्रमाकाा आधकाफभर तशेतरकाआादक '॥0040, कफाा/छ॥0 भधआावभावत सजाया परमशाा० फााभामा० ,्ाा0७७; जकाा॥ सारा: ध्राााक आतााभवाता पयकरयाा भरानबाओ, 


. तेषामुपादानकारणात्‌ृ असतः नामरूपवर्जितत्वेनासत्समानाद्‌ ब्रह्मण: सकाशात्‌ सत्‌ नामरूप- 


विशिष्ट देवादिकमजायत । ऋग्वेद 40.72.2, सायण-भाष्य 


2. वही, वेड-कट माधव-भाष्य 
3. वही, उद्गीथ -भाष्य . द 
4. अरुद्वा इदमग्र आसीत्‌ ।... . . के ते ऋषय इति । प्राणा वा ऋषयः । 


क्‍ शतपथब्राह्मप - 6.4.4.4 हा 
5. अग्रवाल, डॉ.वासुदेवशरण - स्पार्कूस फ्राम द वैदिक फायर, पृष्ठ 74 


6... रुः कार्यवर्ग: प्रथमतः कि तिरश्चीनः तिर्गगवस्थितों मध्ये स्थित आसीत्‌ कि वा अध 


. अघस्ताद्‌ आसीतृ । ऋग्वेद 0.29.5, सायप-भाष्य..... | 
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ही, किन्तु देव और भूत के सम्मिलन से उसका जन्म होता है । ऋग्वेद में इन्द्र का जन्म भी तिरछे 
रूप में ही बताया गया है | प्रकृत स्थल पर तात्पर्य यही है कि प्राणतत्त्व का जन्म न तो केवल 
व्यक्त से और न केवल अव्यक्त से ही होता है, अपितु उन दोनों के सम्मिलन से होता है, जो कि 
मध्यस्थानीय है । यदि प्राण केवल भौतिक होता, तो भी हम उसका पता पा जाते तथा वह यदि केवल 
अव्यक्त अर्थात्‌ अभौतिक होता तो भी उसके विषय में निश्चित रूप से जाना जा सकता था, किन्तु यह 
उस सुपर्प के समान है, जो आकाश से पृथ्वी पर आता है और इसी प्रकार तिरछा होकर प्रवृत्त होता 
है । कोई भी यह नहीं जानता कि वह कहाँ से आया है और कहाँ जाता है ? सांख्य की दृष्टि से 
विचार करने पर महत्‌ के अहड-कार में विकीर्ष होते ही प्रकृति की समष्टि करोड़ों व्यष्टियों में बदल क्‍ 
जाती है और इसके साथ ही सृष्टि की सारी प्रक्रिया प्रारम्भ हो जाती है । यहाँ द 'तिरश्चीनो वितत 
द्वारा यह ध्वनि निकाली जा सकती है कि वह अव्यक्त तत्त्व ही व्यक्त होकर ऊपर नीचे तिर्यकू रूप 
में सृष्टि में सर्वत्र भासित होने लगा । 


(49] रेतोघा: :- सायण ने इस पद का अर्थ बीजभूत कर्म के कर्ता. और भोक्‍ता से लिया 
है ।“ विल्सन” और ग्रिफिर्था इसे बीजप्रदाता के अर्थ में लेते हैं । वस्तुतः मैथुनी सृष्ट के लिए बीज 


प्रदाता और बीजधारक दोनों का होना आवश्यक है । अतः यहाँ रेतोधा: पद द्वारा ये दोनों निर्दिष्ट... 


प्रतीत होते हैं । गीता में श्रीकृष्ण ने अपने को बीजप्रदाता पिता तथा गर्भधारक दोनों बताया है । 3 


[20] महिमान: :- सायपण ने इसका अर्थ वियदादि भोग्य पदार्थों. से लिया है ।0 विल्सन 


आामाक॥क+ फेक. तन्माशदा+क।.2०%४नलकाए, "जमलंग्रकमकी! पेमललामनि िफमहानेपेक अकमरमाहंगे! +लामाारे! लकाभमकेओं. पमिनााफ्ेकन! 'लभमभक. किफमंभरााः ऋाक्ासभकक परॉमफेआओक क्म्रकलक फॉस्आमका+ सैकाभापंकी, पा90आ० चामजपताता उाकारक्‍ाक सपाकाक फाकरतक आधाायाका+ ऋधामकाक, 


2 ऋग्वेद 4.48 .2 
2. सृष्टेषु कार्यषु मध्ये केचिदुभावा: रेतोधाः रेतसो बीजभूतस्य कर्मणो विधातार: कारों भोक्‍्तारश्च 


जीवा: आसन । ऋग्वेद 40.429. 5, सायष -भाष्य 


3. 509९१5९४४ ०£ 5०९८० .वही, विल्सन का अनुवाद. 
4. 8९५९८६८९४७ « वही ग्रिफिथ का अनुवाद 
5. मम योनिर्महदब्रह्म तस्मिन गर्भ दधाम्यहम्‌ | गीता - 44.3 


.. - --अहं बीजप्रदः पिता | वही, 44.4.. 
6. महान्तो वियदादयो भोग्या: आसन्‌ । ऋग्वेद 40.429.5 पर सायप-मभाष्य, 
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तथा ग्रिफिथ इसका अर्थ "शक्तिशाली" करते हैं ।! सायण इसे और स्पष्ट करते हुए तैत्तिशैयारण्यकर 
के आधार पर यह प्रतिपादित करते हैं कि मायासहित परमेश्वर ने सृष्टि करने के उपरान्त उससें 
प्रवेश करके स्वयं भोक्‍तू तथा भोग्य के रूप में दो भाग किए ।> इस प्रकार रेतोधा: अंश भोकता है 
तथा महिमान: अंश भोग्य है । वस्तुतः उक्त दोनों विभाग देवों के ही हैं । उनका प्रथम रूप बीज 
है तथा द्वितीय महिमान: है, जो सर्वत्र परिधि के रूप में व्याप्त है । 


[27[ स्वधा :- मन्त्र में स्वधा को निम्नस्तरीय कहा गया है ।। सायण ने इसे अन्न 
का वाचक मानते हुए इसका अर्थ भोग्यप्रपम्च किया है ।/ विल्सन ने भी इसे भोग्य के अर्थ में ही 
लिया है”, किन्तु ग्रिफिथ ने स्वतन्त्र क्रिया का वाचक माना है ।” मैक्समूलर ने इसे . "आत्मशक्ति" 
कहा है ।” डॉ. शर्मा इसे सत्‌ धारक स्त्रीतत्त्व मानते हुए इसमें पार्थिवता की भावना करते हैं ।”? 
वस्तुतः स्वधाशक्ति रहस्यात्मक है तथा इसका अर्थ, कठिन है । यह भूतसृष्टि का कारण है और ब्रह्म 
में अपनी ही शक्ति से अवस्थित है । यह निम्नश्रेषी की है. तथा इसका सम्बन्ध पितृगण से है । 
सम्भवतः इसीलिए डॉ. अग्रवाल ने इसे वाक॒ तत्त्व से सम्बद्ध किया है और परमेष्ठी रूप मातृत्व की 
शक्ति कहा है ।0 मनु के अनुसार सर्वप्रथम ऋषियों की सृष्ट हुई । ऋषियों से ही पितर उत्पन्न... 


0७॥/७॥७॥७४/५७७७७७७७७७//७७७/७७आारस आह हनी ली आयकर लक 


(५ 5]६ए ऋग्वेद 0.429.5, विल्सन और ग्रिफिथ के अनुवाद . 
25 तत्सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ । तैत्तिरीय आरण्यक 8.6. 
3. एवं मायासहित: परमेश्वर: सर्व, जगत सृष्ट्वा स्वयं चानुप्रविश्य भोक्तृभोग्यादिरूपेण विभागं 


कृतवानित्यर्थ: । ऋग्वेद 40.429.5 पर सायण-भाष्य. 






4. वही, ऋग्वेद 40.429 .5 

5 अन्ननामैतत्‌॒ । भोग्यप्रपञच: अवस्तातृ अवरो निकृष्ट आसीत्‌ । वही, सायष-भाष्य 
6. ४००० वही, विल्सन का अनुवाद 

हे 797९९ 8०2७३ ०7 वही, ग्रिफिथ का अनुवाद 

8. क्समूलर का अनुवाद जम 

9. .मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 98 


पार्कस फ्राम द वैदिक फायर, पृष्ठ 75... 
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हुए ।* क्योंकि पितरों का सम्बन्ध स्वधा से है तथा पितर इसीलिए स्वधा को अपेक्षाकृत निम्न श्रेषी 
का कहा गया है । स्वधा का सम्बन्ध पितरों से होना इस श्रकार भी प्रमाणित होता है कि अब भी 
पितरों को कब्य देते समय उनके नाम के साथ स्वधा का ही उच्चारण किया जाता है | 


[22[ प्रयति: :- सूक्त के पॉँचवे मन्त्र में ही प्रयति को उच्चस्तरीय कहा गया है । 
सायण ने इसे भोक्ता-तत्त्व माना है ।2 ग्रिफिथ ने इसे "ऊर्जा" तथा मैकडानेल ने इसे "मानसिक 
शक्ति" माना है । डॉ. शर्मा के “जुसार श्रयति को ऋत अर्थात्‌ पुंस्तत्त्व कहा जा सकता है और 
इसमें दिव्यता विद्यमान है ।5 डॉ. अग्रवाल के अनुसार प्रयति का सम्बन्ध उस महती शक्ति से है, जो 
संयती लोक में शान्‍्त रहती है । उन्होंने इसे तप तथा सत्य के साथ ही जोड़ा है, जो स्वयम्भू का 
मनस्तत्त्व है ।“ मैक्समूलर "प्रयति" का अर्थ इच्छाशक्ति करते हैं ।” वस्तुत: प्रयति प्राणतत्त्व है । 
इसे बीज भी कहा जा सकता है तथा इसका सम्बन्ध देवगष से है । प्रयति पर या उत्कृष्ट है तथा 
स्वधा अवर है । 


मन्त्र में आए हुए रेतोधा:, महिमानः: , स्वधा और प्रयति: इन चारों पदों पर विचार करने के 
उपरान्त यह ज्ञात होता है कि स्वधा का सम्बन्ध महिमान: से तथा प्रयति: का रेतोधा: से है। 


[23 अर्वाग्देवा अस्य विसर्जनेन :- सूक्त के छठे मन्त्र में ऋषि ने इस सृष्टि के. 
तत्त्वज्ञों के बारे में जिज्ञासा की है । इसके अतिरिक्त वह यह भी जानना चाहता है कि इस सृष्टि 
के उपादान कारप और निमित्त कारष क्या हैं ? इस प्रकार यहाँ हमें संशयवादी प्रवृत्ति के दर्शन 


डर 


4१9+०७७॥/ 'सेंकआालक'अफाकाका, आधा ७ आमम]म' सासाकः शलाका 2पाारकभकक अााक आम जरजाभान कक समान मापा पललाशाभक कमरदााक, ७ 


!... ऋषिभ्यः पितरो जाता: । मनुस्मति - 3.20 ४ क्‍ परत कल 
हे प्रयति: प्रयतिता भोक्‍ता परस्तात पर उत्कृष्ट आसीत्‌ | ऋग्वेद 40.429.5 पर सायप भाष्य., 
3. जअआआारटवए प7 ४०7१९+४ वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. द 


न्‍ 


हा मैकडानेल - वैदिक रीडर, पृष्ठ 209. आकर 

5: शर्म, डॉ. मुंशीराम - वेदार्थ-चन्द्रिका, पृष्ठ 98: 7 क्‍ पा 
2: अग्रवाल, डॉ.वासुदेवशरण - स्पाकस फ्राम द वैदिक फायर, पृष्ठ 75... 
7... ऋग्वेद 0.429.5 पर मैक्समूलर का अनुवाद. है पक 
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होते हैं । यदि देवताओं को सृष्टि-तत्त्व से अभिज्ञ कहा जाए तो यह भी असड़्‌. गत होगा, क्योंकि 
देवों की उत्पत्ति सृष्टि के बाद हुई है । अतः वे अपने पूर्व ही प्रारम्भ हो चुकी सृष्टि के 
आदिकारण को कैसे बता सकते हैं ? सायण ने देवताओं की सृष्टि भूतसृष्ट के पश्चात्‌ ही प्रतिपादित 
की है ।* वस्तुत: घुलोक और पृथिवी की सभी शक्तियों देवमयी हैं । यजुर्वेद्र में इन सभी शक्तियों 
को दिव्य और पार्थिव इन्द्रिय कहा गया है ।” स्वयम्भू और परमेष्ठी अव्यक्त तत्त्व हैं तथा इन्हीं से. 
सृष्टि-प्रक्रिया प्रारम्भ होती है । इस क्रम में सर्वप्रथम द्यावापृथिवी अस्तित्व में आते हैं । प्रथम देव . क्‍ 
सूर्य चुलोक का ही देवता है । उसके बाद ही अन्य देवों का अस्तित्व हमारे सम्मुख आता है । इस 
प्रकार देवताओं की सृष्टि बाद में हुई, अतः वे इसके आदिकारण को नहीं जान सकते । जब देवता 
तक इसे नहीं जानते, तो उनके भी बाद में सृष्ट होने वाले मनुष्य इसे कैसे जानेंगे ? 


[24 यो अस्याध्यक्ष: परमे व्योमन्‌ :- सूक्त के अन्तिम मन्त्र में ऋषि, सृष्टि के कारपः 
की जिज्ञासा में आकुल हो उठता है और इसका कोई निराकरण न प्राप्त करके परम व्योम में स्थित 
इसके अधिपति को ही इस विषय का ज्ञाता अथवा अपनी बुद्धिसीमा से परे होने के कारण उसके 
ज्ञातृत्व में भी संशय उपस्थित करते हुए अपनी जिज्ञासा का अवसान करता है । एक अन्य स्थल पर 
भी सृष्टि के अधिष्ठान के बारे में जिज्ञासा करते हुए कहा गया है - वह कौन सा वन था तथा उस हि 
वन का वृक्ष क्‍या था, जिससे विधाता ने द्युलोक और पृथिवी इन दोनों लोकों का तक्षण किया हु 
प्रज्ञावान्‌ तत्त्वदर्शिन | अपनी मानसिक शक्ति से इन प्रश्नों पर विचार करो कि इन भुवनों को धारण 
करने वाला तथा इनका अधिष्ठाता कौन है ?* तैल्तिरीय ब्राह्मण में उक्त मन्त्र का उत्तर देते हुए 
कहा गया है - ब्रह्म वह वन है, ब्रह्म ही वह वृक्ष है, जिसके द्वारा देवताओं ने द्यावापृथिवी का 


उसपर! अपामंकमोी श्रमिक (शतकशकाका कोमिकसिका' फ्ाहॉकडोरी!: अेशले॥ के कधाजाका+ अभंवापांभा िमामकलं्री अधधााआं अमान" अमाकाा अकााल# अआधााकााक अमान आधायालाना अलावा अषभाक्ाक ऋधासनशमम चाकाााकोत: मरा वायांकाज- आकााकक७, सवाशामाक 


हा देवा: च अस्य जगतो विसर्जुनेन वियदादिभूतोत्पत्यनन्तरं विविधं यद्‌ भौतिक सजन सृष्टिस्तेन 
अर्वाक्‌ अर्वाचीना: कृतः । भूतसुष्टेः पश्चात्‌ जाता इत्यर्थ: |... क्‍ 
ऋग्वेद 0.429.6 पर सायफ-भाष्य. 
कप शुक्ल यजुर्वेद्र - 7.3. हो 
हम द्रष्टब्य - ऋग्वेद 0.72:2, 3, 8, 9 तथा 7. 5 कम 
पृथिवी निष्टतक्षु: ॥.. गा 





ध्ठद्‌ भुवनानि लमिए धारयन ।। ऋग्वेद 40.84.4. 3 
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निर्माण किया । हे प्रज्ञावान्‌ मनीषियो | मैं अपने विचार की शक्ति से यह कहता हूँ कि भुवनों को 
धारण करने वाला उनका अधिष्ठाता ब्रह्म ही है ।* उक्त दोनों उद्धरणों में जिस अनन्त वन की ओर 
सड़.केत किया गया है, वह परात्पर ब्रह्म है, जिसके गर्भ में अनेक विश्व लीन हैं । जो असंख्य 
सृष्टियों को अपनी वुक्षि में धारण करता है । एक-एक विश्व एक-एक वृक्ष के समान है । जिस 
प्रकार किसी बड़े अरण्य में अनेक वृक्ष होते हैं, उसी प्रकार उस ब्रह्म में अनेक विश्व हैं । ऐसे ब्रह्म 
को ही परात्पर कहते हैं । डॉ.अग्रवाल ने इस ब्रह्म-वन समीकरण को स्पष्ट करते हुए कहा है - 
परात्पर ब्रह्म वन या अरण्य के समान है । उस अरण्य की अधिष्ठात्री शक्ति देवी अरण्यानी है, जो 
ब्रह्म की ही नित्य-अचिन्त्य शक्ति है । उस वन का प्रत्येक वृक्ष अव्यय ब्रह्म है और उस अव्यय 
वृक्ष में अनन्त शाखाएँ होती हैं । अतएवं उसे सहस्रवल्श वनस्पति कहा जा सकता है । वल्शाकार 
शाखा है । एक-एक शाखा एक-एक विश्व है । एक-एक शाखा उस अव्यय अवत्थ का एक अंश 
है । इस प्रकार वन, वृक्ष और शाखा - ये तीनों एक दूसरे से सम्बन्धित हैं, पर तीनों का मूल स्वरूप _ 
एक ही ब्रह्मतत्त्व है ।“ सायण ने परमेव्योमन्‌ का अर्थ, - सत्यभूत आकाश अर्थात्‌ आकाश के समान 


निर्मल स्वप्रकाश में, अथवा विशेष रूप से तृप्त अर्थात्‌ निरतिशयानन्द स्वरूप में, अथवा विशेष रूप से... 


व्याप्त अर्थात्‌ देशकाल वस्तुओं से अपरिच्छिन्न में, अथवा विशेष ज्ञाता अर्थात्‌ विशिष्ट ज्ञानात्मा में किया. 


है ।> सायष प्रतिपादित ये सभी अर्थ वेदान्त से प्रभावित हैं । सांख्य की दृष्टि से विचार करने पर... 


"अध्यक्ष" को पुरुष का प्रतीक माना जा सकता है । पुरुष स्वयं सृष्टि को उत्पन्न नहीं करता, केवल 
उसका प्रतिबिम्ब उस पर पड़ता है | वह इस विश्व-प्रपञ्च को उत्पन्न होने में अपना सहयोग देकर 
स्वयं इसे देखा करता है । चाहे वह अध्यक्ष सांख्य का पुरुष हो या वेदान्त का ब्रह्म, इससे उसकी 
परमावस्था में कोई अन्तर नहीं हो सकता । ऋषि का तात्पर्य यही है कि इस सृष्टि-रहस्य को 


इसका स्रष्टा ही जान सकता है । 


आई छी आओ दम १३४४4 ७४७७७//७४/७७//"/ेिए्४  उकाकमकाकण... बकमयाका के, 


. ब्रह्म तद्ननं ब्रह्म स उ वृक्ष आस यतो द्यावापृथिवी निष्टतश्षु 
मनीषिणों मनसा विश्रवीमि वो ब्रह्माध्यतिष्ठद भुवनानि धारयन्‌ ।। तैत्तिरीय ब्राह्मण 2.8.9 


. अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरण - वेदरश्मि, पृष्ठ 79... कि 
. परमे उत्कृष्टे सत्यभूते व्योमन्याकाशे आकाशवन्निर्मले स्वप्रकाशे । यद्वा व्योमनि विशेषेष 
तृप्ते । निरतिशयानन्दस्वरूपे इत्यर्थ: । व्योमनि विशेषेष गते व्याप्ते । देशकालकस्तुभिर- 
परिच्छिनन इत्यर्थ: । अथवा व्योमनि विशेषेष ज्ञातरि विशिष्टज्ञानात्मनि । इदृशे स्वात्मनि .. 

। ऋग्वेद 0-29-7 पर सायष-भाष्य: 
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|ग॒ नासदीय सूक्त में निहित दार्शनिक सिद्धान्त :- क्‍ 

सृष्टि-विद्या अतीव गूढ़ और गम्भीर है । आदिकाल से ही सभी विचारकों ने इसका भेद 
जानने के लिए अपने-अपने ढंग से प्रयास किए हैं । वे सारे प्रयास एक दार्शनिक सरषि के रूप में 
हमारे सम्मुख आते हैं । नासदीय सूकत सृष्टि-विद्या की कुब्जी है । इसमें दृष्टिपात करने पर हमें 
सृष्टि-सम्बन्धी अनेक मतों के बीज उपलब्ध होते हैं, जिनका पल्‍लवन संहिताओं तथा ब्राह्मण-प्रन्थों में 
उपलब्ध होता है । इस दृष्टि से पण्डित मधुसूदन ओझा की कृति "दशवाद-रहस्य" का अत्यधिक 
महत्त्वपूर्ण स्थान है । उक्त ग्रन्थ में ओझा जी ने विभिन्‍न ग्रन्थों में उपलब्ध सृष्टि-सम्बन्धी दश 
सिद्धान्तों के बीज को नासदीय-सूकक्‍त में उपपन्‍न किया है । यहाँ उन दशों वादों का परिचय देना 
अपेक्षित है । द 


[7 सदसदवाद :- इस विचारधारा के अनुसार इस सत्‌ सृष्टि की उत्पत्ति असतु 
कारण से हुई है । इसमें असत्‌ को कारण तत्त्व तथा सत्‌ को कार्यमाना गया है । ऋग्वेद में ही दो 
युगों का सड-केत उपलब्ध होता है - पूर्व्य युग तथा उत्तर युग ।“ पूर्व्य युग में असत्‌ से सतु की क्‍ 
उत्पत्ति बताई गई है ।” ठीक यही बात नासदीय सूक्त में भी आई है, जिसमें सत्‌ के बन्चु को... 
असत्‌ में प्राप्त करने की बात कही गई है ।/ ऋग्वेद के ही एक अन्य मन्त्र में सत॒ और असत्‌ पे 
दोनों को परम व्योम में स्थित बताया गया है तथा वहीं दक्ष एवं अदिति के जन्म दर्शाएं गए हैं ।* क्‍ 
इसी तथ्य को शतपथद्राह्मण में और भी स्पष्ट रूप से प्रतिपादित किया गया है - यह असत्‌ ही 
सर्वप्रथथ था । वह असत्‌ क्‍या था ? प्रारम्भ में ऋषि ही असत्‌ थे । वह ऋषि कौन थे ? प्राण ही 
ऋषि थे ।? इस प्रकार सर्वप्रथम ऋषियों की सृष्टि बताई गई है । वह ऋषि प्राण के प्रतीक हैं । हा 
क्‍ अत: प्राणसृष्टि असत है तथा भूतसृष्ट सत्‌ । इस प्रकार असत्‌ द्वारा ही क्‍ सत्‌ की सृष्टि प्रमाषित _ 
होती है । यही सदसद्गाद है । क्‍ क्‍ क्‍ क्‍ 


उमामम».अ/ममककालः: अध्याममरा# आमंशासपकः #पाााकाभका! मामवशाकरत 'संमरभ॥॥ ेक्रमामा्+ शाभायाललक 2मकमिवार तारे अरात्राकाा मामले ध्रमापभाओ धरा, साकरामााा+ अपना सापदाभवाने आमानकाभा। अयापामो0 22७ववक परधााा॥ा रथ अााका फमाााओ 







4... क्रग्वेद 40.72.4 क्‍ 
मो देवानां पूर्व्य. युगेडसत: सदजायत । वही, 40.72.2... 
35. 2» “वही 0 4, 500 आय 
4. व्‌ सच्च परमे व्योमन्दक्षस्य जन्मन्नदितेरुपस्थे | वहीं, 40.5.7 7 
तदसंदासीदिति । ऋषयो वाव ते अग्रे असदासीत । क्‍ हे 
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[2 रजोवाद :- नासदीय सूकत में निहित दूसरा सिद्धान्त रजोवाद है । रजस को 
सृष्टि का आरम्भण या उपादान कारण कहा गया है । सूक्त के प्रथम मन्त्र में ही रजस की सत्ता 
का निषेध किया गया है | अन्यत्र कहा गया है कि सभी देवता जल में स्थित थे । सृष्टि की प्रक्रिया 
प्रारम्भ होने के समय सारे देवता नृत्य करने लगे । देवों के नृत्य से रेषु के गर्भ कष ऊपर उठे । 
यह रेणु ही रजोरूप है तथा सृष्टि का उपादान कारण है । 


ऋग्वेद में हमें रजसू की एक अन्य धारणा भी उपलब्ध होती है । इसके अनुसार रजस्‌ 
के दो भेद हैं - कृष्परजस्‌ और शुक्लरजस्‌ ।“ कृष्णजस्‌ का सम्बन्ध मूलतत्त्व से है तथा 
शुक्तरजस्‌ का इस विकसित जगत से । ये दोनों एक-दूसरे को पुष्ट करते हैं तथा पूरक भी हैं । 
इन्हें रात और दिन के रूप में भी देखा जा सकता है । ये दोनों रजस्‌ चक्रवत्‌ घूमते रहते हैं । 
ऋग्वेद में ही एक अन्य स्थल पर बताया गया है कि कृष्ष और शुक्ल यह दो रोचनाओं का युग्म है। 
इनमें से जो कृष्प है, वह दीप्त नहीं होती तथा जो शुक्ल है, वह चमकती रहती है । इन दोनों का 
जन्म एक ही मातृ-पितृ-तत्त्व से होता है अत: ये दोनों बहनें हैं । जिससे ये दोनों जन्म ग्रहप 
करती हैं, वह महत्‌ देवतत्त्व है तथा एक ही प्रापतत्त्व से युक्त है ।/ वैदिक रजस्‌ को गतितत्त्व 
भी कहा जा सकता है तथा इसके विपरीत दूसरा तत्त्व स्थिति है । स्थितितत्त्व का सम्बन्ध "अज" 
से है और रजस्‌ या गति का सम्बन्ध इस सृष्ट जगत से । इनमें से अजतत्त्व अव्यय पुरुष है तथा. 
रजस्‌ अक्षर पुरुष से सम्बद्ध है । अज तत्त्व से छः रजों का जन्म हुआ ।* ऋग्वेद में इन रजों . 
को षड़वी, कहा गया है ।? इस प्रकार रजोवाद के बीज हंमें नासदीय सूकक्‍त में उपलब्ध हो जाते हैं । 


१७४५७७७४७७रेएएआ०७ आस ०७ ० ०आरभ आसार आर्मी ७७रस ७ ॑ााााओं 


४ आरम्भणं तत्त्व मिहोच्यते रजः" । अग्रवाल, डॉ. वासुदेवशरष, स्पार्कूस फ्राम द वैदिक 
फायर, पृष्ठ 6! पर उद्धृत क्‍ कप 

2 यददेवा अदः: सलिले सुसंरब्धा अतिष्ठत । 
अत्रा वो नृत्यतामिव तीब्रो रेणुरपायत ।। ऋग्वेद 40.72.6 

3. अहैश्च कृष्पमहरर्जुनं च वि वर्तेते रजसी वेद्याभिः । 


वैश्वानरों जायमानो स राजाउवातिरज्ज्योतिषाग्निस्तमासि । वही, 6.9.4 








रजांस्यजस्य रूपे किमपि स्विदेकम्‌ । वहीं, 4.464 6 
वही 40 .44.6 तथा - देवी: षड़वीरुरू । वही 40.428.5 
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!3] व्योमवाद :- इस सिद्धान्त का सम्बन्ध व्योम से है, जो आकाश के रूप में जाना. 
जाता है | व्योम समस्त पदार्थों का मूलतत्त्व है, क्योंकि इसी के आश्रय में सबका अस्तित्व है । 
ऋग्वेद में भी परमव्योम का अनेक बार उल्लेख हुआ है । इसे सारे देवों तथा वाकु के आश्रय के रूप 
में चित्रित किया गया है । यह अमृत है । इसका क्षय कभी नहीं होता । वस्तुतः व्योम के दो रूप 
हैं - परम व्योम तथा ब्योम । परम व्योम अमर्त्य तथा व्योम मर्त्य है । परम व्योम दैवी है तथा 

भौतिक तत्त्व है । परमब्योम में स्थित "वाक्‌" को अमर्त्या. वाक॒ कहते हैं । मनुष्यों की वाक्‌ 
मर्त्यी वाकु है तथा इसका सम्बन्ध मर्त्याकाश या व्योम से है, जो प्रलय में नष्ट हो जाता है तथा 





सृष्टि के समय पुनः उद्भूत होता है । अमृता वाक्‌ को ही "सहस़्ाक्षरा वाक्‌" कहते हैं ।। 


[4| परावरवाद :- इसकी एक सउज्ञा 'अपरवाद" भी है | इसका सम्बन्ध दो सापेक्ष 
शब्दों - पर और अपर से है । इन्हें कुछ और युग्मों के साथ समझा जा सकता है - पूर्ण और 
सापेक्ष, दिव्य और लौकिक, उर्ध्व. तथा अध: और एक तथा बहुधा । परावरवाद की धारणा भी सृष्टि 
की मौलिक धारणा है । इसे ही नासदीय सूक्‍त में अवस्तातु तथा परस्तातु कहा गया है ।“ विश्वरूपी ः 
वृक्ष की जड़ें ऊध्व॑ में स्थित हैं तथा इसकी शाखाएँ अधस्तात॒ हैं । गीता में इसे अश्वत्थ वृक्ष के रूप... 
में प्रतिपादित किया गया है ।“ परतत्त्व अन्तरजायमान है तथा अपरतत्त्व बहुधा विजायमान है ध 
यही वैदिक परावरवाद है । पर का प्रतीक इन्द्र है तथा अवर या अर्वाक्‌ का सोम । ये दोनों ही 
परस्पर अवियोज्य युग्म के रूप में सम्बद्ध होकर गतिशील रहते हैं ।* 


क्‍ [5 आवरणपवाद :- नासदीय सूक्‍त की प्रथम पड़.क्ति में ही इस सिद्धान्त के बीज 
दृष्टिगत होते हैं । वहाँ विश्व के मापक के बारे में पूछा गया है, जो निर्मित होने वाले तत्त्वों का 
परिमाष बताता है । सृष्टि के रूप में आकार ग्रहण करने वाली सभी वस्तुएँ सीमित होती हैं । 


अकमशाबाक:. ंावतकककः अधममाकाताक वम्रवकत िमाकपमंतरो) धाधंधकवा अपना 'भधा;५ाक भाकााााः प्माआामाकाः आननशाक्रा' सााााासर जाउामलकम पहाममाधक 'मपरेककान! पाानाधाथा आफ्कााान फरयामाकाा शानाजरके! समा सममाकाात आधा, कीकानातां काका, सामामाकक 


4. सहस॒क्षरा परमे व्योमन । ऋग्वेद 4.464 .4 
है? वही, 40.429 . 5 
3. ऊर्ध्वमूलमध: शाखमश्वत्थं प्राहुरव्ययम्‌ | 


छन्दांसि यस्य पर्षानि यस्तं वेद स वेदवित्‌ ।। गीता 45.4 


4... इन्द्रश्च या चक्रथु पु: सोम | त तानि धुरा न युक्ता रंजसो वहन्ति । ऋग्वेद 4.464 . 9 
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आवरण के द्वारा ही जायमान विश्व की मर्यादा तथा माप सुनिश्चित होती है । जितने भी उत्पन्न 
पदार्थ हैं, सबके पृथक्‌-पृथक्‌ द्यावापृथिवी हैं । अर्थात्‌ उनको जन्म देने वाले मातृ-पितृ-तत्त्वों के युग्म 
पृथक्‌ हैं । बिना द्यावापृथिवी की उद्भावना के वैदिक सृष्टि-प्रक्रिया हो ही नहीं सकती । इन दोनों 
में भी पृथिवी भौतिक सृष्ट का प्रतीक है, जो मर्त्य है और द्युलोक अव्यक्त पज्रोत का प्रतीक है, जो 
अमृत है । पृथिवी मातृस्वरूपा है तथा विशाल धरित्री है ।! माता शब्द का अर्थ ही यह है कि जो 
माप करे । माता की कुक्षि ही इस बात का निश्चय करती है कि किसी भी उत्पन्न पदार्थ की सीमा 
और मर्यादा या माप क्‍या होगी । पिता वह अमृत तत्त्व है, जिससे की मर्त्य गर्भ माता के द्वारा जन्म 
लेता है । 


आवरणवाद को माया के रूप में भी देखा जा सकता है । जिस शक्ति से सभी पदार्थों, का 
मान या मापन होता है, वही माया है | परम व्योम का अधिष्ठातृ स्वरूप इन्द्र बहुधा भावों को अपनी 
माया शक्ति से ही धारण करता है ।“ किसी भी उत्पन्न होने वाली वस्तु के लिए दो बातों का होना 
आवश्यक है - आकार एवं स्वरूप । आकार से केन्द्र या नाभि का निर्धारण होता है और स्वरूप से 
परिधि या मण्डल का । ऋग्वेद में ही प्रमा और प्रतिमा के बारे में जिज्ञासा की गई है ।> नासदीय 
सूक्त के प्रथम मन्त्र में आया "शर्मन्‌" पद भी आवरप का ही द्योतक है, क्योंकि यह आश्रय का वाचक 
है और आश्रय में ही व्यक्ति वेष्टित या सीमित रहता है । क्‍ 


6] अम्भोवाद :- यह भी वैदिक ऋषियों का एक मूलभूत दर्शन था । इसके अनुसार 
अथाह जलराशि ही इस सृष्टि का मूल ग्रोत है | ऋग्वेद में जलों के लिए अम्भः, आपः, स्लिलम्‌, 
समुद्र:, सोम:, ऋतमु, अर्पवः इत्यादि शब्दों का प्रयोग किया गया है । जल का अर्थ है, वह स्थितिशील 
अवस्था, जिसमें सम्पूर्ण प्रकृति लीन थी और वह अभी व्यक्त रूप में नहीं आई थी । उस प्रकार की _ 

अव्यक्त कृष्ण या स्थितिशील व्यवस्था से गति या प्रकाश का जन्म होता है । वह प्रकाश ही अग्नि... 


अमराारकन्‍ कर. आानकअाक अालावााजर+ #राताउपाकात शमकापनाआ॥ रोशन १रयाहाानीः अरक्ाामारः सदाइअमवयत' सात परलशासम अन्त ऋरधाााशाए+ अामाहोतर उकादाक आ्जभकाक करयाम्काओर सदन धाा॥०ा७७: फरामसाजा॥> अरशमकी ामााह्भाः भरावक्ायाक पााभयक्ः पाइकरनााक 





प वाजसनेयी संहिता - 23.40 क्‍ 
2. रूपं रूपं प्रतिरपो बभूव तदस्य रूप॑ प्रतिचक्षणाय । द दा 
इन्द्रों मायाभिः पुरुरूप ईयते युक्ता ह्यस्य हरयः शतादश ।। ऋग्वेद 6.47.48..... 


3. कासीत्प्रमा प्रतिमा कि निदानम्‌ । वही, 40.430.3 
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है । वही अग्नि ऋत का प्रथमजा है ।/ ऋग्वेद में अग्नि को गर्भ में धारण करने वाली जलराशि की 
चर्चा की गई है ।“ और भी ऐसे अनेक स्थल हैं, जिनमें जब्ों द्वारा गर्भ-धारण करने का प्रसड़. ग 
आया है ।४ अग्नि को "अपांगर्भ:" कहा गया है ।* ऋग्वेद में ही अग्नि द्वारा जलों में प्रवेश करने 
की बात कही गई है ।£ 3क अन्य स्थल पर कहा गया है कि देवों ने सुन्दर अग्नि को जलों के 
अन्दर प्राप्त किया ।? इस प्रकार इस सृष्टि के लिए जल भूल तत्त्व है । इसी को "अम्भोवाद" के 
नाम से जाना जाता है । नासदीय जू्त के प्रथम मन्त्र का चतुर्थ पाद इसी तथ्य को निर्दिष्ट करता 
है । द द 


[7 अमृत-मृत्युवाद :- नासदीय सूकत का दूसरा मन्त्र सुप्रसिद्ध दार्शनिक सिद्धान्त 
'अमृत-मृत्युवाद” को जन्म देता है । अमृत पद देवताओं का द्योतक है और मृत्युतत्त्व भूतों का । 
एक ऊर्जा है, तो दूसरा द्रव्य या पदार्थ है,एक दैवी है, तो दूसरा मानवीय । एक देश-कालातीत है, 
तो दूसरा देशकालपरिच्छिन्‍न । एक स्थिति तत्त्व को द्योतित करता है, तो दूसरा गतितत्त्व को । 
पण्डित ओझा ने अमृत और मृत्यु को समझाते हुए कहा है कि अमृत और मृत्यु ये दोनों विश्व के मूल 
हैं । इनमें जो अविनाशी है, वह स्थितिलक्षण है तथा जो गतिमान्‌ है, वह विनश्वर या मृत्युरूपी लक्षण ः 
वाला है ।” अमृत के प्रतीक देवता हैं और मृत्यु के भूत । अग्नि का सम्बन्ध दोनों से है. । यह देव... 
तथा भूत दोनों में प्रविष्ट है ।0 ओझा जी के शब्दों में - इस सृष्टि में अमृत तत्त्व रसप्रधान है और 
मृत्युतत्त्व बलप्रधान ।? प्रजा का अर्थ है - जन्म तथा मृत्यु का मरण । इस आशय का एक मन्त्र 


७४... अराााक|त तरह|४धम मरता७४ जयामाा+ शासक 2इामामल उमा अाशाकाार अफाभाकाक पका सम्मताका/ अक्ाकाभाण प्राधाआ७क 200७७ धानााा+ पधभाा आाररशाा+ भरा सवााइक० वाशशाा॥ कमाना, 





४ ऋग्वेद 40.5.7. 
कर वही, 40.424.7. 
या वही, 40.82.5 तथा 6. 
4. वही, 3.5.3. व 
5. वैश्वानरों यास्वग्नि: प्रविष्टस्ता आपों देवीरिह मामवन्तु । वही, 7.49.4... 
6... वही, 3.4.3. लक कक 4 
है भरमृतं मृत्युरिति द्वयमेतद्‌ विश्वस्य गलमति विद्यात्‌ ० हे 
क्‍ थतिलक्षपममूत गतिमानु पान विनश्वरो मृत्यु: । ओझा, मधुसूदन - दशवादरहस्य, पृ.45.... 
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हमें ऋग्वेद में भो उपलब्ध होता है | अमृत और मृत्यु ये दोनों एक ही वृत्त के दो भाग हैं । इस 
प्रकार हम देखते हैं कि नासदीय सूक्त में अमृतमृत्युवाद का सिद्धान्त बीजरूप में विद्यमान है । 


[8 अहोरात्रवाद :- अहोरात्रवाद, कालसिद्धान्त का ही एक रूप है, जिसके अनुसार 
काल को सृष्टि का प्रमुख कारण माना जाता है । अथर्ववेद में इस सिद्धान्त की तत्त्वमीमांसा का 
भलीभौति प्रतिपादन किया गया है । उसमें काल को सर्वातिशायी तत्त्व के रूप में प्रतिष्ठित किया गया 

।“ सृष्टि में उत्पादित सभी वस्तुएँ काल रूपी रथ के चक्र हैं । काल सर्वव्यापी है ।दिन तथा रात 
उसके दो रूप हैं । इसके अन्य अनेक रूप भी हैं । जैसे - प्रकाश और अन्धकार, शुक्ल और कृष्ण 
सोम और अग्नि, सृष्टि और प्रलय, जन्म और मृत्यु, स्वर्ग और पृथिवी इत्यादि । ऋग्वेद में अहोरात्र 
के लिए अह: पद का प्रयोग किया गया है ।“ गीता में भी अहोरात्रवाद का उल्लेख किया गया है । 
वहाँ सहस्रों युगों को ब्रह्मा का एक दिन तथा सहस़ों युगों की ही उनकी एक रात बतायी गई है | 
अह: गति का प्रतीक है तथा रात्रि प्रकृति का । अह: जांगरण है तथा रात्रि निद्रा है ।अह: तथा रात्रि हे 
- ये दोनों महाकाल के प्रतीक हैं, जो इस सृष्टि के अषु-अपु में व्याप्त है । वह काल या समय 
के प्रत्येक क्षण में प्रविष्ट है । अह: सृष्टि का प्रतीक है तथा रात्रि या प्रकृति प्रलय का । ओझा जी क्‍ 
ने भी रात्रि को स्वयं प्रकृति के रूप में तथा अह: को उसके विकार के रूप में प्रतिपादित किया है।? 
अहोरात्रवाद का यह वैदिक सिद्धान्त भी नासदीय सूक्त के द्वितीय मन्त्र में ही उपलब्ध होता है, पु 
जिसमें सृष्टि के पूर्व रात्रि तथा दिन के प्रज्ञापक तत्त्व का अभाव प्रतिपादित किया गया है । द 


_साककााात ज़जनराभक. 'ामलकककन' विकताकभड/ पाना /लेशंकासपक शर्त. फेमममॉकलले .संोफशाओ) ंदेशककॉमा भवदिशयकी स्‍मारकमिक/ सहाकवशन सराफा पेपाउनाकक शामसकाकीम पेकाकाआात वसमंशभान फामककाथा आयलारोशीर भावाकाका सोजाअसाल आधा आधकपाभन आमाकामका, 


4. ऋग्वेद 40.72.9 
25 इमं च लोक॑ परमं च लोक पुण्योश्च लोकान विधृतीश्च पुण्या 
सर्वाल्लोकानभिजित्य ब्रह्मणा काल: स ईयते परमो नु देव 

. अथर्ववेद 49.54.5 तथा द्रष्टव्य वही, 9.53.2, 5, 8 तथा 49.54.2, 3, 4. 
3. ऋग्वेद 6.9.4 क्‍ क्‍ 
4. सह प्रयुगपर्यन्तमहर्यद्ब्रह्मणो विदु 

. रात्रि युगसह ख़ान्तां तेहोरात्रविदों जना: ।। गीता - 8-47 
5... रात्रि: पुरस्ताद तदहश्च पश्चादह: परस्तात स्वयमेव रात्रि 
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!भ देववाद :- नासदीय सूकत के छठें मन्त्र में देवों की चर्चा आई है । हमें वहाँ 
एक ऐसी प्राक्कल्पना का आभास मिलता है कि यह सृष्टि देवों द्वारा की गई है, किन्तुसम्भवतः इस 
परिकल्पना के मन में आते ही ऋषि ने इसका निराकरण इस प्रकार कर दिया है कि "देवता इस सृष्टि 
के बाद उत्पन्न हुए, अतः: वे इसके रहस्य या आदिम स्रोत को नहीं जान सकते । यह सृष्टि एक 
यज्ञ है । यज्ञ का निष्पादन देवों के बिना सम्भव नहीं है । यहों तक कि पुरुष-सूक्त [ऋग्वेद 
।0.90] में देवता ही सृष्ट-यज्ञ का निष्पादन करते बताए गए हैं ।/ इस प्रकार यज्ञीय या सृष्टि- 
प्रक्रिया से उनकी पूर्पतः अभिज्ञता प्रकट है । देवतत्त्व का निर्देश ऋग्वेद की प्रथम ऋचा में ही कर 
दिया गया है ।॥2 शतपथः तथा ऐतरेय ब्राह्मणों में अग्नि को सर्वदेवमय बताया गया. है । ऋग्वेद में 
भी अग्नि को ऋत का प्रथमजा कहा गया है ।” अग्नि में सभी देवों की सत्ता वर्तमान रहती है, 
क्योंकि उसी के मुख द्वारा वे सभी भोजन करते हैं । वह सभी देवों का आह्वान भी करता है |” इस 





प्रकार अग्नि में सभी देवताओं की भावना प्रमाषित है । वह अग्नि प्रथम जन्म लेने वाला तथा प्रथम 
पूज्य है, अत: देवत्व निश्चित रूप से सृष्टि-विद्या का एक महत्त्वपूर्ण तत्त्व है ।. देवता दैवी सृष्टि 
के प्रत्येक स्तर पर विद्यमान हैं । इस सृष्टि के मूल-मनस्‌, प्राप तथा भूत हैं और ऋषियों के इस 
ज्ञान के प्रति थोड़ा भी संशय नहीं किया जा सकता है कि उनके मन में देवताओं की शक्ति [क्षमता 

के विषय में कोई शड़का थी । देवतत्त्व वस्तुत : प्रकाश का द्योतक है, जो सभी स्थानों तथा सभी 
कालों में देदीप्यमान है । देवताओं की दिव्यता प्रापतत्त्व के रूप में है । यह प्राषतत्त्व देवताओं का. 
भी आधार है । ऋग्वेद के ही एक मन्त्रांश द्वारा इनकी प्रापतत्त्वशीलता को प्रतिपादित किया गया है, 
जहाँ सभी देवों में एक महत्‌ असुरत्व की भावना की गई है।” "असु" प्राप को कहते हैं, अत 


अभराशभ्या;: वैकआरभ»॥!े सरममांमारा सकधरकाका अस्मावाजोओ। संतरे! सेंसर: कक :३७+ 'ेकानाबभल$ः +भककावाओ+ पंगेनमदकाों पामक्राभात संस जााााका शातकापकर अाधाभयावकः धापााा+ आसमनदाता फाइाथााए+ कामाउथका भरवााराक ५रदनमोगरा' कमकाथात अमकमाथका फंामाक 


४ ऋग्वेद - 40.90.6-7. 

2. # ।7 ० यज्ञस्य देवम्‌ । ऋग्वेद 4.4.4. 

3. सर्वदेवत्योरगिन: । शतपथद्राह्मणप - 6.4.2.28. 
4. अग्नि: सर्वा, देवता: । ऐतरेय ब्राह्मण 2.3 
ऋग्वेद 0. .5:7 द 

6. स देवाँ एह वक्षति । वही, .4.2 


के 


7... मुहद्देवानामसुरत्वमेकम्‌ । ऋग्वेद 3.55.4 
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“असुर" [प्राणदायक| शब्द द्वारा ही देवताओं की प्रापमत्ता प्रतिपादित हो जाती है । यह सृष्टि भी 
प्राण बिना निष्प्राण [निर्जीवि| है,अत: इसके मूल कारण के रूप में देवताओं की स्थिति सिद्ध है । इस 
प्रकार “नासदीय सूक्‍त" में ही हमें देववाद के मूल बिन्दु प्राप्त हो जाते हैं । 


!70] संशयवाद :- यह वैदिक दर्शन का बड़ा महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है । इसके दो भेद 
किये जा सकते हैं - संशयवाद और ब्रह्मवाद । नासदीय सूक्‍त के छठें तथा सातवें मन्त्रों में संशयवाद 
को पर्याप्त आधार प्रदान किया गया है । उनमें ऋषि ने संशय उपस्थित करते हुए कहा है कि यहाँ 
वस्तुत: कौन जानता है और कौन कह सकता है कि यह सृष्टि कहाँ से जन्म ग्रहण करके आई है? 
देव भी इस सृष्टि के बाद हुए हैं, अतः दूसरा कौन बता सकता है कि यह सृष्टि कहाँ से आई ? 
संशय की चरम स्थिति वहाँ आती है, जब ऋषि ने इसके अध्यक्ष में ही इसके ज्ञान को निहित बताया 
तथा आगे चलकर उसके ज्ञान के प्रति भी संशय ही प्रकट किया । इस प्रकार की संशयवादी 
प्रवृत्ति हमें ऋग्वेद में ही अन्य स्थलों पर भी उपलब्ध होती है । एक मन्त्र में कहा गया है कि तुम 
उसे नहीं जान सकते, जिसने इस विश्व को जन्म दिया है ?7 


संशयवाद का दूसरा पक्ष "ब्रह्मवाद" है । नासदीय सूक्‍त में ही इसके बीज भी हमें पर्याप्त 
मात्रा में उपलब्ध हो जाते हैं । यद्यपि उसमें स्पष्ट रूप से कहीं भी "ब्रह्म" शब्द का प्रयोग नहीं 
किया गया है, तथापि वहाँ हमें अनेक तद॒वाचक शब्द उपलब्ध हो जाते हैं । ऐसे शब्दों में द्वितीय: 
मन्त्र के तृतीय पाद में आया "तदेकम्‌ृ" पद है । इसके ही आगे आने वाला दूसरा पद "तस्मात्‌” भी 
परमतत्त्व को ही द्योतित करता है । पुनश्च तीसरे मन्त्र में आया "आभु" शब्द भी ब्रह्म के अर्थ में 
ही प्रयुक्त प्रतीत होता है । इसी मन्त्र के अन्तिम पद "एकम्‌” से भी ब्रह्म का ही निर्देश प्राप्त होता 
है । अन्ततः सातवें मन्त्र में "अध्यक्ष" शब्द का प्रयोग किया गया है, जो परमव्योम में निवास करता... 
है । निश्चित रूप से यह शब्द भी ब्रह्म या परमतत्त्व का ही प्रतीक है ।इस प्रकार ऋषि ने संशय क्‍ 
उठाकर उसका समाधान भी प्रस्तुत किया है । ऋग्वेद में अन्यत्र भी हमें संशयवादी प्रवृत्तियाँ दिखाई क्‍ 
देती हैं ।“ इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि संशयवाद तथा ब्रह्मवाद, इन दोनों की आधारभूमि 


 नासदीय सूक्‍त ही है |. 


हि 
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नासदीय सूक्त एक नहीं, अनेकानेक दार्शनिक सिद्धान्तों का जन्मस्थान है । यह विज्ञ 
आलोचकों की दृष्टि में ऋग्वेदीय ऋषियों की अलौकिक दार्शनिक चिन्तनधारा का मौलिक परिचायक है। 
: वस्तुतः इसमें सृष्टि की तत्त्वमीमांसीय समीक्षा प्रस्तुत की गई है । द्वितीय मन्त्र में आया ' 'एकम्‌" पद 
प्राण का प्रतीक है । इस दृष्टि से वह तत्त्व श्वांस ले रहा है, किन्तु इसके लिए उसको भौतिक क्‍ 
वायु की आवश्यकता नहीं है । वह अपनी हीं स्वधा से प्राणन-क्रिया कर रहा है । यह एक अज्ञात 
रहस्य है, जिसकी विचिकित्सा स्वाभाविक है । इस प्रकार उपर्युक्त विवेचन के आधार पर यह कहा 
जा सकता है कि नासदीय सुक्त दार्शनिक दृष्टि से ऋग्वेद का सर्वोच्च निदर्शन है । इसमें जितनी 
स्पष्टता के साथ तत्त्वों को विवेचित किया गया है, प्रायः वह अन्यत्र दुर्लभ है । क्‍ 


अध्याय - 9 


"अपमर्षणसूक्त" (ऋग्वेद - 40.490) एवं उसमें प्रतिपादित सृष्टि... 


[क[ _ सूकत का परिचय 
[ख| सृक्तस्थ विभिन्‍न पदों की समीक्षा 
[| ऋतम्‌ | 
(2[ सत्यम्‌ 
!3| अभीद्ध तपस्‌.. 
[4[ विश्वस्य मिषतों वशी 
(5 धाता 


| ग| सूक्त में प्रतिपादित सृष्टि 
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की सूकत का परिचय :- क्‍ 

ऋग्वेद के दशम मण्डल का एक सौ नब्बेवों सूक्त "अघमर्षण सूक्‍त" या "ऋतं च सत्यं च" 
सूक्त के नाम से जाना जाता है । इसके ऋषि मधुच्छन्दस्‌ के पुत्र अधमर्षण तथा देवता "भाववृत्त" हैं। 
सायण ने इस सूकत के देवता का निर्धारण करते हुए बताया है कि इसमें रात्रि इत्यादि भावों के 
सृष्ट्यादि का प्रतिपादक होने से उन्हीं के रूप में देवता की कल्पना की गई है । विल्सन के. 
अनुसार इसके प्रत्येक छन्‍्द |मन्त्र|ं का अभिप्राय ही इसका देवता है ।“ ग्रिफिथ "सृष्टि" को देवता 
के रूप में मानते हैं ।/ इस सूकत में अनुष्टरप्‌ छन्‍्द में उपनिबद्ध मात्र तीन ऋचाएँ हैं ।* द 


प्रस्तुत सूक्त अत्यन्त लोकप्रिय है । इंसकी प्रसिद्धि एवं महत्ता इसी से प्रतिपादित होती 
है कि दैनिक सन्ध्योपासन कर्म, में इसके तीनों मन्‍्त्रों का प्रयोग दो बार [आचमन तथा पापनिरसन] 
किया जाता है । इस सृक्त में सृष्टि को किसी पहेली या रहस्य के रूप में न प्रकट कर के बड़े ही _ 


सरल एवं स्पष्ट शब्दों में व्यक्त किया गया है । 


[| सूक्तस्थ विभिन्‍न पदों की समीक्षा :- 
क्‍ प्रस्तुत सूकत में यद्यपि सरल एवं बोधगम्य पदों का प्रयोग किया गया है, तथापि इसमें प्रयुक्त... 
कुछ पदों की तात्त्विक एवं आलोचनात्मक समीक्षा अपेक्षित है । इस दृष्टि से निम्नलिखित शब्दों पर _ गा. 


विचार किया जा सकता है । 


[| ऋतम्‌ :- वैदिक साहित्य में "ऋत” शब्द का प्रयोग अत्यन्त व्यापक अर्थों, में. 


किया गया है ।* सायप ने प्रकृत स्थल पर इसका अर्थ - "यथार्थसड.कल्पन" किया है ।? विल्सन 


अललनना अललक्‍प की पमनधमनन (अपएक “पाानामाका. सरकामाामण. स्‍+३+न्‍कक.ारारउ्.स्‍दा-मान,.मासारतजकन,.“राकमाइमन अनुमान "डोज ्ोकमन्‍ाउसका+ द५ानाह अजयबकलल,. . सम, पाना वककपपक, ॥रा2 कान. पअरकाा, कायम, पषाम४32%: अानपाःा सासारक्‍कानय, 


4... रात््यादीनां भावानां सृष्ट्यादिप्रतिपादकत्वातु तादृग्रुपं एवार्थों, देवता । 
ऋग्वेद 40.490 पर सायणभाष्य की भूमिका. 
0 70९ एपड८ए०%८ 67% €ब८७ ए७४४७ 48 308 586१3४0० 
वही, विल्सन की भूमिका... क्‍ 
3. वही, ग्रिफिथ - द हिम्स ऑफ द ऋग्वेद, पृष्ठ 65 
45 सूक्‍त की तीनों ऋचाएँ तथा उनका हिन्दी-अनुवाद परिशिष्ट "क" में दिया गया है 
5... द्रष्टव्य - प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध का अध्याय - 3 [ऋग्वेद में "ऋत'"[ द 
6. ऋतमिति सत्यनाम। ऋतं मानस यथार्थसड.कल्पनम्‌। ऋग्वेद 0.490.4 पर सायण्भाष्य,. 
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इसे "वैचारिक सत्य" तथा ग्रिफिथ "शाश्वत नियम” मानते हैं ।2 वस्तुतः “ऋत" एक ऐसा तत्त्व है, 
जो सृष्टि के मूल में है । इस जगत्‌ का सारा व्यवहार "ऋत" के अधीन है । प्रकृत स्थल पर 
सबसे पहले “ऋत” की उत्पत्ति बताने का तात्पर्य यही है कि बाद में उत्पद्यमान अन्य समस्त पदार्थों 
का मूल कारण "ऋत' ही है | अतः यहाँ इसका अर्थ, प्रथम उत्पन्न आदिकारण के रूप में लिया जा 
सकता है । 


(2 स्त्यम्‌ :- “ऋत" के समान "सत्य" का भी वैदिक सहित्य में महत्त्वपूर्ण, स्थान 
है ।“ प्रकृत स्थल पर सायण ने "सत्य" का अर्थ, - "बाचिक यथर्थ, भाषण” से लिया है | उनके 
अनुसार मन्त्र में दो बार आए "च" द्वारा अन्य भी शास्त्रीय धर्मों, की उत्पत्ति का अर्थ, ग्रहण किया जा 
सकताहै ।* विल्सन ने भी सायण का ही अनुगमन किया है ।? ग्रिफिथ भी "सत्य" का सामान्य अर्थ 
ही ग्रहण करते हैं ।० 


वस्तुतः "ऋत" के साथ ही "सत्य" की उत्पत्ति का निर्देश प्राप्त होने से यह प्रमाणित 
होता है कि ऋषि को "ऋत"” तथा "सत्य' दोनों ही समान रूप से इष्ट हैं | बिना सत्य के इस सृष्टि 
का व्यवहार नहीं चल सकता है । अतः सत्य का अर्थ यहाँ सृष्टि के आधारभूत तत्त्व के रूप में 
करना चाहिए । 


(3 अभीद्ध तपस्‌ :- प्रथम मन्त्र में "'ऋत”" और "सत्य” को अभीद्ध तपस्‌ से उत्पन्न 
होने वाला बताया गया है । सायण ने इसका अर्थ, - ब्रह्मा द्वारा पहले सृष्टि-हेतु किए गए अभितप्त 


अककल-लमत- कान्र>-मत बल» “बात मजाआ चोमवान्नकनका, .१०पीभफ़लरत,. हर लानपत्ना. 48:एम्वाननल वक्मान-नाण, माकातमभइदा, लक क+ सथ+लपमयाकए कारममपरस्‍शामन अध्ारमन्‍्काशक भ४मरक- नामक आम>मपका अपमएडमकाननुन साथएपाककथत #मरहआ<+4५५ मक्सायमादुडण सायापनमाकत- पसल्‍कम+मन ककका+-नपकाइट: व्पा+-ममनक पषपमककक. 


४ ए४प८०७॥ (०5 ६४००५४४८) ऋग्वेद 40.490.4 पर विल्सन का अनुवाद. 
2- 7£६०८7४७]) 7.5७ वही, ग्रिफिथ का अनुवाद , द 
3 द्रष्टव्य, प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध का अध्याय-3 [सत्याचरण 'शीर्षको 


4. सत्यं वाचिकं यथार्थभाषणम्‌ । चकाराभ्यामन्यदपि शास्त्रीयं धर्मजातं समुच्चीयते । 

.. ऋग्वेद 40.490.4 पर सायणभाष्य 

5. पए४०४८।६४७३776888 (०६ 87860) « 
वही, विल्सन का अनुवाद. है» 


6... वही, ग्रिफिथ का अनुवाद. 
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तप से किया है । उन्होंने वैकल्पिक रूप से इसका अर्थ - "अभितः प्रकाशमान मायाधिष्ठानरूप 
उपादानभूत परमात्मा से" भी किया है ।* स्पष्ट है कि सायण का द्वितीय अर्थ अद्वैत वेदान्त से पूर्णतः 
प्रभावित है । विल्सन और ग्रिफिथ ने इसका अर्थ "कठोर तपस्या" से ही लिया है ।2 अब प्रश्न यह 
है कि कठिन तपस्या क्या है अथवा किसने की ? इस सम्बन्ध में नासदीय सूक्त का भी वह मन्त्र 
: ध्यातव्य है, जिसमें "एक" को "तपस्‌" की महिमा से उत्पन्न हुआ, बताया गया है ।“ शतपथब्राह्मण 

में बताया गया है - प्रारम्भ में प्रजापति अकेला था । उसने विचार किया कि कैसे मैं प्रजारूप में हो 
 जाऊँ ? उसने श्रम. किया । उसने तपस्या की तथा प्रजा की सृष्ट की ।* इस दृष्टि से कहा जा 
सकता है कि यह अभीद्ध तपस्‌ ब्रह्मा द्वारा ही किया गया था । 


मनुस्मृति में यह बताया गया है कि सृष्टि की इच्छा करने वाले स्वयम्भू ने अपने शरीर से 
पहले जल की सृष्टि की और बीज डाला । वज बीज सूर्य के समान प्रकाश वाला स्वर्षिम अण्ड हो 
गया । उसमें से सम्पूर्ण लोक के पितामह ब्रह्मा उत्पन्न हुए ।” शतपथतब्राह्मण में एक स्थल पर 
बताया गया है कि "पहले सर्वत्र जल था । उन जलों ने सोचा कि कैसे प्रजनन किया जाए । ऐसा 
सोचकर उन्होंने तपस्या की |” हिरण्यगर्भ, सूक्‍त में आप: को गर्भ, धारण करने वाली तथा अग्नि को 
उत्पन्न करने वाली कहा गया है ।” वाक्‌ सूक्‍त में वाक्‌ ने अपना उत्पत्तिस्थान जलों के भीतर... 
समुद्र में बताते हुए स्वयं को जगन्नमात्री कहा है ।* तैत्तिरीय संहिता में भी प्रारम्भ में जल की ही... क 


आर ०७७७, ०० आय ७७७७० ५७७» ७ ७७७७७ ७७७७७ ७ ७७४७७ ७७आर्भी आर जाओ 


. तत्सर्वमभीद्धादभितप्तादुब्रह्मणा पुरा सृष्ट्यर्थ कृतात्तपसोषधि. . . . . तपश्चात्र परमात्मनो 


मायाधिष्ठानरूपादुपादानभूतात्‌ । ऋग्वेद 40.490.4 पर सायणभाष्य. 


95 द्रष्टन्य - वही, विल्सन एवं ग्रिफिथ के अनुवाद तथा टिप्पियोँ. 
ऋग्वेद 40.429 .3. 
शतपथब्राह्मण 2.5.4.4. 
मनुस्मृति 4.8-9, 2-43. 


|| जे (>> 


५७05५ 


 शतपथब्राह्मण 44.4.6.4. 
हे ऋग्वेद 40.424.7. 
8... वहीं, 40.425.7 एवं 8. 


292 


सत्ता स्वीकार की. गई है । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में कहा गया है कि "जल ही पहले थे । उन 
जलों ने सत्य की रचना की, सत्य ने ब्रह्म की तथा ब्रह्म ने प्रजापति की रचना की ।"“ इन सभी 
उद्धरणों से यह स्पष्ट होता है कि सृष्टि के प्रारम्भ में जलतत्त्व निश्चित रूप से विद्यमान था ।. 
अतः प्रकृत स्थल पर यह कहा जा सकता है कि सृष्टि-हेतु घोर तपस्या जलों ने की तथा उनसे ही 
सृष्टि का क्रम प्रवर्तित हुआ । 


[४]  विश्क्स्य मिषतों वशी :- प्रकृत मन्‍्त्रांश का भाष्य करते हुए सायण ने '"मिषतः" 
को "विश्वस्य' का विशेषण मानकर "निमिषादियुक्त विश्व का अर्थात्‌ सभी प्राणिसमृह का स्वामी" ऐसा 
अर्थ किया है ।2 ग्रिफिथ ने इसका अर्थ - आँखें बन्द करने वाला सबका स्वामी,किया है ।* विल्सन 
इसे "प्रत्येक क्षण के स्वामी" के अर्थ में ग्रहण करते हैं ।> वस्तुत: यहाँ "मिषतः" का अर्थ नेत्रोन्‍्मीलन 
तथा निमीलन करने वाले प्राणियों से लेना चाहिए । यहाँ यह पद जड़.गम जगत का प्रतीक प्रतीत 
होता है । पूरे सूक्‍त में अन्यत्र कहीं भी ऋषि ने जड़.गम का उल्लेख नहीं किया है । मन्त्र में आए 
"वशी” पद का तात्पर्य यह है कि वह जगत्स्रष्टा जड़-चेतन सबको अपने वश में अर्थात्‌ अधीन रखने 
वाला है । उसकी इच्छा के विपरीत कुछ भी हो पाना सम्भव नहीं है | यह भी ध्यातव्य है कि. 
सूक्त में ऋत और सत्य को तपस्या से उत्पन्न बताते हुए रात्रि, समुद्र तथा संवत्सर की उत्पत्ति 
बताई गई है । कतुपद का प्रयोग अहोरात्र के लिए प्रथम बार "वशी" के रूप में ही किया गया है |. 
अत: यहाँ "वशी" पद का तात्पर्य, ब्रह्मा या प्रजापति से लिया जा सकता है । 


जे तैत्तिरीय संहिता - 5.7.5. 
2 बृहदारण्यक उपनिषद्‌ 5.5.4.. जल क्‍ 
8 मिषतो निमिषादियुक्तस्य विश्वस्य सर्वस्‍््य प्राणिजातस्य वशी स्वामी भूत्वा वर्तते । 


ऋग्वेद 40.490.2 पर सायणभाष्य . 


8 [ल्‍0775 ०0ए९७४ 332१], ७!]० ०7०5० ५)१९ ७५०७५ 
वही, ग्रिफिथ का अनुवाद हम 
5. १४6७ ४७7९४ 07 ७ए९४८५ गाणाहाए 


वही, विल्सन का अनुवाद. 
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[5 घाता :- तीसरे मन्त्र में "वशी" को 'धाता" के रूप में प्रतिष्ठित करते हुए, उसे | 
सू, चन्द्र, चुलोक, पृथिवी, अन्तरिक्ष और स्व: का म्रष्टा बताया गया है । यहाँ भी "धाता" का अर्थ 
प्रजापति या ब्रह्मा लेना उचित प्रतीत होता है । अन्यत्र 'धाता" तथा "विधाता" का उल्लेख एक साथ 
ही किया गया है ।* निरुक्‍त में धाता को सबका विधाता कहा गया है ।“ इस प्रकार दूसरे मन्त्र में 
जो "वशी" के रूप में उल्लिखित है, वही यहाँ धाता के रूप में । | 


|| सूक्त में प्रतिपादित सृष्टि :- 
अधमर्षण सूकक्‍त में बताया गया है कि कठोर तप्स्या द्वारा सर्वप्रथम 'ऋत' और "सत्य" की 
' सृष्टि हुई । इसके पश्चात्‌ रात्रि की उत्पत्ति बताई गई है । सृष्टि के अगले चरण में जल से 
आपूरित समुद्र की उत्पत्ति का प्रतिपादन किया गया है | जलापूरित समुद्र से संवत्सर उत्पन्न हुआ 
तथा इसके बाद अहोरात्र की सृष्टि की चर्चा की गई है । इसके अनन्तर विधाता द्वारा पूर्व, की 
सृष्टियों के समान ही सूर्य-चन्द्र की सृष्टि करने की बात कही गई है । अन्ततः झुलोक, पृथिवी 
अन्तरिक्ष तथा स्वलेक की सृष्टि का प्रतिपादन किया गया है । 


सूक्‍तस्थ सृष्टिक्रम पर विचार करने पर यह ज्ञात होता है कि रात्रि की उत्पत्ति दो बार 
बताई गई है - पहले मन्त्र में अकेले तथा द्वितीय मन्त्र में दिन के साथ । सूक्ष्मता पूर्वक देखने पर... 
यह कहा जा सकता है कि प्रथम मन्त्र में आया "रात्रि" शब्द किसी अन्य तत्त्व का आधायक है । 
दूसरी बात यह है कि काल की अवधारणा स्पष्ट होने के बाद ही रात-दिन, सूर्य-चन्द्रादि की 
अवधारणा का होना उचित प्रतीत होता है । ऐसी स्थिति में "संवत्सर" रूपी काल की चर्च, दूसरे मन्त्र 
में ही आई है । इसके तुरन्त बाद आया "अहोरात्र" पद ही वस्तुतः दिन और रात के लिए प्रयुक्त है। 
इस दृष्टि से प्रथम मन्त्र में आया "रात्रि" शब्द अन्धकार या "तमस्‌" का बोधक प्रतीत होता है। इसे 


नासदीय सूक्‍त |40.429.3| में आए "तम:" पद के साथ सम्बद्ध किया जा सकता है । 


प्रकृत सूक्‍्त की अन्य सृष्टिपरक सूक्‍तों के साथ तुलना करने की दृष्टि से विचार करने पर 
हमें ज्ञात होता है कि पुरुष सूकत में सृष्टि, पुरुष के हवि के द्वारा बताई गई है,, जबकि. यहाँ ल्‍। 


उान्‍य०कः : कमरतलार' वकओोफालात /देनकनिशंो पधवाकका वरामसाहाआम! |्रनंतमकी ऋि/लमंभोरे! अंधततइसत अनालामककं शकासताथा भॉमिगिमक ऋधिंकरमात भाहकाशांतरन ्याहााका जाशभाता+ साहावंधाका आाजकाा॥ व्याला७७ भरभकराकाा आकमाभमनण +पआ७ “कमा अगवा, भा 


4. कग्वेद 40.82.2 
2. धाता सर्वस्त्य विधाता । निरुक्त 4.40 


कु ऋग्वेद 40.90.6 
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तफ्स्या द्वारा । पुरुष सूक्‍्त के समान वैविध्यपूर्ण वर्षन न होकर यहाँ सीधे-सीधे संक्षेप में सृष्टि-क्रम 
का प्रतिपादन किया गया है | इसी प्रकार हिरण्यगर्भ सूकक्‍तः में हिरण्यगर्भ, के द्वारा ही सृष्टि का 
उपपादन किया गया है । जलों के गर्भ के रूप में "हिरण्यगर्भ" ही है ।! वाक्‌ू॒ सूक्त के अनुसार 
वाक्‌ का. उत्पत्तिस्थल समुद्र है तथा वह "वहीं" से जगत की सृष्टि प्रारम्भ करती है ।“ इस प्रकार 
प्रस्तुत सूकत के "तपस्‌" के साथ इसका सम्बन्ध स्थापित किया जा सकता है । नासदीय सूकत में तो 
स्पष्टतः "तपस्‌" का उल्लेख ही किया गया है |... 


ऊपर किये गए विवेचन के आधार पर यह कहा जा सकता है कि प्रस्तुत सूक्त में ऋषि 
ने बिना किसी आडम्बरपूर्ण शैली को अपनाए ही सरल और स्पष्ट शब्दों में सृष्ट के गुढ़ विषयों का 
प्रतिपादन किया है । इसमें न तो कोई रहस्य है और न कोई पहेली ही, जिसे समझने में कठिनाई 
का अनुभव हो । एक अन्य तथ्य यह है कि इस सूकत में "ऋत" और सत्य के साथ-साथ संवत्सर 
की उत्पत्ति की भी चर्चा, की गई है, जो इस सूृक्त की वैदिक साहित्य को मौलिक देन है | ऋग्वेद 
क्‍ में अन्य कहीं भी हमें इन तीनों तत्त्वों की उत्पत्ति का उल्लेख नहीं प्राप्त होता । हाँ, इनके द्वारा. 
उत्पन्न होने वाले अन्य पदार्थों, या तत्त्वों का उल्लेख अवश्य प्राप्त होता है । यद्यपि. अस्यवामीय 
सुक्‍त में संवत्सर की विस्तृत चचौ| की गई है, किन्तु वहाँ भी हमें इसकी उत्पत्ति का कोई उल्लेख रु 
नहीं दृष्टिगत होता, अपितु अन्य सभी पदार्थ इसी की पृष्ठभूमि में विद्यमान प्रतीत होते हैं । क्‍ क्‍ 


७७४७४ ७७७७० ५ ०७०० ०० ७७७७ ७७७०७ ००७०7 ०७ ०आण ० ७७७७७ चर आर आर आओ 


[ ऋग्वेद 40.424.4 तथा 7. 

9: ऋग्वेद 40.425.7 तथा 8. 

3. वही, 40.429 .3 कर क्‍ 

4. द्रष्टब्य - ऋग्वेद 4.443.42, 489.6, 2.23.45, 3.54-43, 4.40.5, 7.66.43, 


40.5.7, 40.65.8, 40.37.2 तेंथा 40.85.4 
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वैदिक संहिताएँ हिन्दू विचारधाराओं तथा परम्पराओं के मूल पम्रोत हैं । ये विचारधाराएँ 
अपने मूल उत्स से लेकर परवर्त्ती, साहित्य तथा आधुनिक युग तक भी अविच्छिन्न रूप से प्रवाहित 
होती रही हैं । अतः संहिताओं का अध्ययन परवर्त्ती, विचारधाराओं के परिप्रेक्ष्य में ही करना. अपेक्षित 
है । चारों स्हिताओं में ऋग्वेद का स्थान सर्वोप्तरि है । पुरुष सूक्‍त में ही इसका अविर्भाव सर्वप्रथम 
बताया गया है । हमें इसमें वैदिक ऋषियों की पूर्ण एवं व्यापक दृष्टि का ज्ञान प्राप्त होता है । 
ऋग्वेद संहिमा मूलतः विभिन्‍न देवताओं को समर्पित की गई प्रार्थताओं या स्तुतियों का सड-ग्रह है । 
स्तुति का विषय या तो कोई अकेला देव है, अथवा देवताओं का समूह, जिसे "विश्वेदेवा:" के नाम से 
जाना जाता है । ये स्तुतियों ऋषियों द्वारा देवताओं के प्रति प्रकट किये गए वे उद्गार हैं, जो उनकी 


भक्ति-भावना से ओतप्रोत हैं, तथा जिनकी प्रेरणा ऋषियों ने साक्षात्‌ उन देवताओं द्वारा ही प्राप्त की । 


ऋग्वेद में वैचारिक दृष्टिकोष से "देवत्व' की अवधारणा मूल बिन्दु के रूप में अभिव्यक्त 


प्रतीत होती है । ऋषियों ने इसी "देवत्व" की व्यक्तावस्था को विभिन्‍न देवों के रूप में प्रतिष्ठित के 


किया है । उन्होंने इस देवतत्त्व को प्रकृति में साक्षात्‌ अनुभव किया तथा इसके विभिन्‍न उपादानों . 


को देवताओं के आश्रयस्थान के रूप में माना । बे देवता .प्रकृति में अनुस्यृत होकर ऋषियों को . 


प्रेरणा देते रहे । इसीलिए उन्होंने देव तथा प्रकृति को पृथक नहीं माना । जो गुण प्राकृतिक उपादानों 
के थे, ऋषियों ने उन्हें तत्तद्‌ देवताओं में भावित किया । उनके सम्मुख प्रकृति ने अपने मौलिक गुणों 
के साथ ही साथ देवत्व को भी प्रकट किया । इस तथ्य को इस रूप में व्यक्त किया जा सकता है 
कि इस नामरूपात्मक जगत या प्रकृति का परम स्रोत देवत्व है तथा उसी देवत्व की सहज अभिव्यक्ति 
यह प्रकृति है । अतः ये दोनों आन्तरिक रूप से सम्बद्ध हैं तथा एक-दूसरे को प्रकट करते रहते 


हैं । 


च्् 


देवों के प्राकृतिक स्वरूप में भी हमें इनके दो भेद दृष्टिगत होते हैं - प्रथमत: किसी भी. 


देवता का वैयक्तिक स्वरूप और द्वितीय उसका वैश्वदेवात्मक या सामूहिक स्वरूप । वैयक्तिक स्वरूप 


अन्तर्गत वे गुण आते हैं, जो उस देव-विशेष में ही पाए जाते हैं तथा जिनके आधार पर अन्य... 


देवताओं से उसका पार्थक्य-बोध होता है । किसी भी देवता का वैश्वदेवात्मक स्वरूप वह है, जो क्‍ 


सभी देवताओं में सामान्य रूप से पाया जाता है । इस दृष्टि से देवताओं का यज्ञों में आना, हविष्य..... 
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ग्रहण करना, धन-पुत्रादि प्रदान करना इत्यादि विचारणीय हैं । इन सबको देवतत्त्व के रूप में ग्रहण 
किया जा सकता है । ये देवत्वाधायक गुण देवताओं के पार्थक्य का निषेध करते हैं । इसे दूसरे 
शब्दों में इस प्रकार कहा जा सकता है कि सभी देवताओं में एक ही "देवत्व' विद्यमान है ॥ अतः 
अनेक नामों द्वारा अभिहित होने पर भी उनके एकत्व में कोई शड़.का नहीं की जा सकती । देवतत्त्व 
की दृष्टि से इसे ही वैदिक अद्वैतवाद कहा जा सकता है । इसके अन्तर्गत हमें सभी देवताओं में 
आन्तरिक रूप से सर्वत्र सामञ्जस्य परिलक्षित होता है । ये देवता जहाँ एक तरफ प्रकृति के किसी 
भाग का प्रतिनिधित्व करते हैं, वहीं दूसरी तरफ अपने "देवत्व" का भी भान कराते हैं । 


उक्त प्रकार के स्तुतिपरक सूकक्‍तों के अतिरिक्त हमें ऋग्वेद में कुछ ऐसे भी सूक्त उपलब्ध 
होते हैं, जिनमें आत्मतत्त्व, सृष्टिविद्या इत्यादि का निरूपण किया गया है ।. ये सूक्‍्त भी भक्तिभावना क्‍ 
से ही अनुप्राणित हैं । इनका वैलक्षण्य यह है कि ये किसी ऐसे देव-विशेष को नहीं सम्बोधित किये 
गए हैं, जिसे प्रकृति के किसी उपादान के रूप में पहचाना जा सके अथवा जिसका नामरूपात्मक वर्षन क्‍ 
किया जा सके । इस प्रकार के सुकतों का सामान्य स्वरूप संशयात्मक है । इन सूकतों में आदिकारण 
के ज्ञान को अगम्य प्रतिपादित दित किया गया है । इस प्रकार का ज्ञान न केवल मनुष्यों के लिए ही 
दुष्कर है, अपितु देवता भी इसे नहीं जानते, क्योंकि उनकी उत्पत्ति भी सृष्टि-क्रम में बाद में ही हुई 
है । इसके विपरीत देवताओं को सम्बोधित सूक्तों में ऐसी संशयात्मिका प्रवृत्ति के दर्शन हमें नहीं 
प्राप्त होते, भले ही वे सूक्त किसी एक देवता को समर्पित किये गए हों, या 'विश्वेदेवा:" को । 
उनमें देवताओं के प्रति ऋषियों के मन में पूर्ण भक्ति-भावना तथा आस्था परिलक्षित होती है । मात्र एक... 
सूक्त [ऋग्वेद 2.42| में इन्द्र के अस्तित्व के बारे में शड.का उपस्थित की गई है, किन्तु वह 
शड.का भी ऋषिकृत नहीं है, क्योंकि ऋषि ने पूरे सूकत में इन्द्र के विभिन्‍न महान्‌ कार्यों, का उल्लेख 
करते हुए लोगों के मन में प्रविष्ट इन्द्र-विषयक सन्देह का प्रत्याख्यान किया है । 


सृष्टि-हेतु कल्पित अमूर्त्त देवताओं में ''हिरण्यगर्भ' प्रमुख है । "वाकु" भी इस प्रकार की 
ही देवता है । ऋग्वेद में सृष्टि-प्रक्रिया को अनेक प्रकार से प्रतिपांदित किया गया है । इसमें कहीं 
पुरुष की "हवि" से सृष्टि होती है, तो कहीं जलराशि से उद्भूत 'हिरण्यगर्भ' से । कहीं "बाकु' 
स्वयं को जगतु की उत्पादयित्री कहती है, तो कहीं “भाववृत्त" के रूप में ऋषियों ने परमात्मा के. ; 
स्वयं के विस्तार के रूप में इस सृष्टि को देखा है । सृष्टि-विद्या को किसी भी प्रकार से समझाया _ क्‍ 


जाए, वस्तुतः इसके तत्त्व को समझ पाना अत्यन्त दुष्कर है । 
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ऋग्वेद के अध्ययन से एक बात स्पष्ट हो जाती है कि इसे प्रारम्भिक रचना कहकर क्‍ 
इसके महत्त्व को अस्वीकार नहीं किया जा सकता । इसी प्रकार परवर्त्ती भारतीय विचारधारा को 
वेदों की सीमा से हटकर नहीं समझा जा सकता है । ऐसा मानने पर दोनों धाराओं में सैद्धान्तिक 
रिक्तता हो जाएगी, जिसे पूर्ण कर पाना सम्भव नहीं होगा । जिस प्रकार श्रीमद्भगवद्गीता को 
उपनिषंद्दों का सार माना जाता है, उसी प्रकार परवर्त्ती. उपनिषत्साहित्य भी वैदिक संहिताओं से नितान्त 
सम्पृक्त है । दोनों को पृथक्‌ दृष्टि से देखकर भारतीय विचारधारा को मूलत: नहीं समझा जा सकता। 
आज के परिप्रेक्ष्य में भी अभी ऋग्वेद के तात्त्विक परिशीलन की आवश्यकता है, जिससे उसमें निहित 
पहेलियों के प्रतिपाद्य स्पष्ट हो जाएँ तथा परवर्त्ती. साहित्य में उनके विकसित रूपों को देखा और 


समझा जा सके । 


ऋग्वेदाख्यमहाम्भोधेदर्शनानि. विचिन्वता । 
_कृतं वै पाठकेनेद शोधकार्य प्रयत्नतः ॥।. 


परिशिष्ट 


[क[ ऋग्वेद के दार्शनिक उक्त एवं उनका हिन्दी-अनुवाद 
[7| अस्यवामीय सूकतम ॥.464] द 
[2] घुरुष-सूक्तम्‌ [40.90] 
[3] हिरण्यगर्भ-सृक्षम [70.424॥ 
(4 वाकु-सूक्तम्‌ |0.425] रा 
[5] नासदीय-सूक्तम्‌ [70.429] 
[6॥ अधमर्षण-सूक्तम्‌ |0. 490] 
[ख[ सन्दर्भ एवं सहायक ग्रन्थ-सूची 
.!4 आधारग्रन्थ 
([2 सहायकग्रन्थ 
3] कोशग्रन्थ 
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[को] ऋग्वेद के दार्शनिक सूक्त एवं उनका हिन्दी-अनुवाद :- 

|] अस्यवामीयसूुकतम्‌ (ऋग्वेद:, 4.464) द 

ऋषि: -दीर्घतमा औचथ्य: । देवता - 4-44 विश्वेदेवा:, 42 _आद्र्धर्चसय वाकू, द्वितीयस्य 
आप:; 43 आदपर्धर्च॑स्य शकधूम:, द्वितीयस्य सोम: ; 44 केशिन:ः [अरिन:ः सूर्यों, वायुश्च| ; 45 वाक ; 
46-47 सूर्य: ; 48 संवत्सरकालचक्रम ; 49 सरस्वती ; 50 साध्या: ; 54 क्‍ सूर्य:, पर्जन्यः, अग्नयो 


वा ; 52 सरस्वान, सूर्यो. वा । 
छन्‍्द: - 42, 45, 23, 29, 36, 44 जगत्य: ; 42 प्रस्तारपड.क्ति: ; 54 अनुष्टुपू ; 


शिष्टास्त्रिष्टरभ: । 


| | | 
अस्य वामस्य पलितस्य होतुस्तस्य भ्राता मध्यमो अस्त्यश्नः । 
| हा मी विश्पर्ति ब्द 
तृतीयो भ्राता घृतपृष्ठो अस्यात्रापश्यं विश्पतिं सप्तपुत्रम्‌ ॥॥। ।॥4।। 


हिन्दी-अनुवाद :- इस प्रिय या सुन्दर, वृद्ध [पालक ?] होता [आदित्योँ का मध्यमश्राता सर्वत्र व्याप्त . 
या भक्षपशील [वायु है । इसका तृतीय श्राता घृताक्त शरीर वाला [अग्नि| है । यहाँ मैंने सात पुत्रों 
(किरणों[ से युक्त प्रजाओं के स्वामी [सूर्य] का साक्षात्कार कर लिया है ' 


| | | | 
सप्त युञ्जन्ति रथमेकचक्रमेको अश्वों वहति सप्तनामा । 


| मल को मर 
त्रिनाभि चक्रमजरमनर्व; यत्रेमा विश्वा भुवनाधि तस्थु: ॥॥2॥। 


हिन्दी-अनुवाद ;- एक चक्र वाले रथ में साह॑ घोड़े! संयुक्त किये जाते हैं । सात नामों वाला एक 
ही अश्व उस रथ को वहन करता है । [रथ का चक्र अजर (कभी नष्ट न होने वाला[, अप्रतिहत 
तथा तीन नाभियों वाला है, जिसके आश्रय में ये सभी लोक अथवा प्रापी स्थित हैं । 


का |. है 5 28 

इमं रथमंधि ये सप्त तस्थु: सप्तचक्र सप्त वहन्त्यश्वा: । 

५ 9१ हे | | 
सप्त स्वसारो अभि सं नवन्ते यत्र गवां निहिता सप्त नार्म 43॥। 
हिन्दी-अनुवाद :- सात चक्रों वाले इस रथ के आश्रय में जो सात [अश्वो स्थित हैं, वे ही सातों अश्व.. 
इसे वहन करते हैं । सात बहनें इसके समक्ष एक साथ स्तुति करती हैं, जहाँ [जिस रथ में| वाषी.. 


या गाय के सात नाम निहित हैं। 
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| 5] , 2 
को ददर्श, प्रथमं जायमानमस्थन्वन्तं यदनस्था बिभर्ति । 
| | विद्वांसमुप | हे 
भूम्या असुरसृगात्मा क्व स्वित्‌ को विद्वांसमुप गातृ्‌ प्रष्टुमेतत्‌ ॥॥4॥. 


हिन्दी-अनुवाद :- सर्वप्रथम उत्पन्न होने वाले उसे किसने देखा, जिस अस्थिमान्‌ को अस्थिरहित ने 
धारण किया था ? भूमि के प्राण, रक्त और आत्मा [उस समय] कहाँ थे ? इस [तिथ्यं को पूछने के 
लिए विद्वान के पास कौन गया ? ' 


| | । | | 
पाक: पृच्छामि मनसाविजानन्‌ देवानामेना निहिता पदानि । 


। । | 
व॒त्से बष्कयेद्ंधि सप्त तन्तून्‌ वि तत्निरे कवय ओतवा उ ॥॥5॥। 


हिन्दी -अनुवाद :- अपरिपक्व बुद्धिवाला मैं मन से [तत्त्व को[ न जानते हुए देवताओं के इन निहित क्‍ 
स्थानों के बारे में पूछता हूँ । [इस[ अल्पवय वाले वत्स [संसार के आश्रय में कवियों ने सात धागों 
को बुनने के लिए फैलाया है । 


अचिकित्वाज्चिकितुर्षश्चदत्र कवीन्‌ पृच्छामि विद्मने न विद्वान । 
वि यस्‍स्तस्तम्भ षत्ठिमा रजांस्यजस्य रूपे किमपि स्विदेकम्‌ ॥॥6।। 


हिन्दी-अनुवाद :- न जानने वाला तथा न जानते हुए मैं यहाँ [इस विषय में| जानने वाले प्रसिद्ध 
कवियों से ज्ञानार्थ पूछ रहा हूँ कि जिसने अज के रूप में इन “छः: लोकों को विविध प्रकार से स्तब्ध 
[व्यवस्थित] किया है, वह "एक" तत्त्व कौन है ? 


' इह ब्रवीतु य ईमड्‌.गवेदास्य वामस्य निहितं पद वे: । 
. शीर्ष्प: क्षीरं दुद्गते गावो अस्य वत्रि वसाना उदकक प॒दापु: ॥॥7। 


: हिन्दी-अनुवाद :- जो इस प्रिय या सुन्दर पक्षी [अदित्य!ँ के इस गुप्त स्थान को निः:सनन्‍्देह जानता... 
है, वह यहाँ उसे बताए । [सूर्य की| किरणें इसके सिर से क्षीर [जल[ का दोहन करती हैं तथा _ । “ 


सुन्दर वस्त्र धारण करके अपने पैरों से जल ग्रहण करती हैं । 
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माता पितरमृत आ बभाज धीत्यग्रे मनसा सं हि जग्मे । 
सा बीभत्सुर्गर्भरसा निविद्धा नमस्वन्त इदुंपवाकमीयु ।48।। 


हिन्दी- अनुवाद :- माता [पृथ्वी] ने विचारपूर्वक मन से जल प्राप्त करने हेतु पिता [च्युलोक| के साथ 
सम्पर्क किया । गर्भ धारण करने की इच्छा वाली [अथवा भीत| वह गर्भ के रस से पूर्ण हो गई 
[इसके पश्चात] अन्नादि की कामना करने वाले मनुष्य स्तुति करने के लिए उसके पास गए 


युक्‍ता मातासीद्धुरि दक्षिणाया अतिष्ठद्गर्भो, वृजनीष्वन्त: । 
अमीमेद्वत्सो अनु गामपश्यद्विश्वरूप्यं त्रिषु योजनेषु ।॥9।। 


हिन्दी-अनुवाद :- माता [पृथ्वी[ दक्षिण धुरी से [दक्षिपायन सूर्य से| युक्त हो गई । तब] मेघ- 
पड.क्तियों में [जलरूपी[ गर्भ स्थित हो गया । वत्स [मेघ ने तीन योजनों में विश्वरूपवतती गो को 
(अथवा गो का अनुगमन करते हुए विश्व के सभी .रूपों को|ं देखा तथा हुड-कार करने लगा |बादल 
गरजने लगे| । द द 


तिख्ो मातृस्त्रीन पितृन्‌ बिभ्रदेक उर्घ्वस्तस्थौ नेमव ग्लापयन्ति । क्‍ 
द मन््रयन्ते दिवो अमुष्य पृष्ठे विश्व॒विद वाचमविश्वमिन्वाम्‌ ।440॥। 


हिन्दी- अनुवाद :- अकेला संवत्सरात्मा काल तीन माताओं [पृथ्वी, चुलोक तथा अन्तरिक्ष _ और तीन 
पिताओं [अग्नि, आदित्य एवं वायु को धारण करते हुए ऊपर स्थित है । ये (सभी| उसे श्रान्त नहीं 
करते [कष्ट नहीं पहुँचाते] । [देवगण| इस द्युलोक [अथवा प्रकाशमान संवत्सर[ की पृष्ठभूमि में 
सबको जानने वाली अथवा सबके द्वारा वेद और सबसे अज्ञायमान परिमाण वाली वाषी के विषय में «_ 
मन्त्रणा करते हैं । हा क्‍ 

द्वादशारं न॒हि तज्जराय वर्वर्ति चक्र परि चामृत्स्य । अप 

आ पुत्रा अग्ने मिथुनासों अत्र सप्त श॒तानि विंशतिश्च तस्थु: ॥॥॥। थे कक 


हिन्दी- अनुवाद :- बारह अरों [तीलियों| वाला [प्राकृतिक नियमों के विधायक[ ऋत का चक्र चुलोक 
के चारों ओर घूमता रहता है । वह जीर्ण होने वाला नहीं [है| । हे अग्ने | इस रथ में सात सौ... 
बीस युग्म पुत्र स्थित हैं । द शक 
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पञ्चपादं पितरं द्वादशाकृतिं दिव आहु: परे अर्धे, पुरीषिषम्‌ । 
अथेमे अन्य उपरे विचक्षणं सप्तर्चक्रे घठठर आहुरपितम्‌ ।॥॥42।। 


हिन्दी- अनुवाद :- पाँच पैरों वाले, बारह स्वरूपों वाले तथा जल से युक्त पिता [आदित्य को [विद्वान 
लोग द्युलोक के दूसरे या दूरस्थ भाग में स्थित कहते हैं तथा अन्य लोग इसे सात चक्रों तथा छ 
अरों वाले रथ पर आहरूढ़ विचक्षण [सर्वद्रष्टा| कहते हैं । 


'पञ्चारे चक्रे परिवर्तमाने तस्मिन्ना तस्थुर्भुवनानि विश्वा । 
तस्य नाक्षेस्तप्यते भूरिभार सनादेव न शीर्यते सनाभि: ।॥43।। 


हिन्दी-अनुवाद :- पाँच अरों वाले भ्रमणशील चक्र में सम्पूर्ण लोक [पूर्णत:| स्थित हैं । उसका अक्ष 
!धुरी| अधिक भार ढोने वाला होने पर भी उष्ण नहीं होता तथा नाभिसहित वह रथ सनातनकाल से 
ही विशीर्ष नहीं होता । द 


सनेमि चक्रमजरं वि वावृत उत्तानायां दश युक्‍ता वहन्ति । 
सूर्यस्य चक्षू रजसैत्यावृतं तस्मिन्नार्पिता भुवनानि विश्वा ।44।। 


हिन्दी- अनुवाद :- नेमिसहित [तथा[ जी न होने वाला [यह] चक्र सदा घूमता रहता है । विस्तृत 
क्षेत्रों में इसे दश युक्त [घोड़े। वहन करते हैं । सूर्य की दृष्टि लोकों से आवृत होकर [लोकों का 
निरीक्षण करती हुई| आगे जाती है । उसमें [चक्र या सूर्य की दृष्टि में] सारे लोक अधिष्ठित हैं । 


साकंजानां सप्तथमाहुरेकजं षल्ठिद्यमा ऋषयो देवजा इति । 
तेषामिष्टानि विहितानि धामशः स्थात्रे रेजन्ते विकृतानि रूपश: ।॥॥45।॥ 


हिन्दी- अनुवाद :- [कालतत्त्ववेत्ता लोग एक साथ ही उत्पन्न सात में से सप्तम को "अकेले 

उत्पन्न हुआ' कहते हैं । [इनमें से| छः: युग्म हैं । ऋषि देक्ताओं से उत्पन्न होने वाले हैं । 
इनके ईप्सित अपने उचित स्थानों पर प्रतिष्ठित हैं । वे विभिन्‍न रूपों में अपने आश्रय [की पृष्ठभूमि| 
में विचरण करते हैं । 
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| सती । 2... "| | | 
स्त्रियः सतीस्तों उ मे पुंस आहु: पश्यदक्षण्वान्न वि चेतदन्ध: । 
| | | । 
क॒विर्य: पुत्र: स ईमा चिकेत यस्ता विजानात्‌ स पितुष्पितासत्‌ ।॥46।। 


हिन्दी- अनुवाद :- स्त्रियों होती हुईं भी उन्हें मुझसे [तत्त्वज्ञ लोग पुरुष कहते हैं । [इसे] 
आँखवाला व्यक्ति ही देख सकता है, अन्धा नहीं जान सकता । जो पुत्र कवि अर्थात्‌ ज्ञानी है, वही 
. इसे [तत्त्व को| जानता है । जो इन्हें |तत्त्वों को| जानता है, वह पिता का भी पिता हो जाता है। 


अवः परेण पुर एनावरेष प॒दा व॒त्स बिभ्रती गौरुदस्थात्‌ । 
सा कद्रीची कं स्विदर्ध, परागातु क्व स्वित्‌ सूते नहि यूथे अन्त: ।7।। 


हिन्दी-अनुवाद :- उरध्व॑स्थित |द्युलोकोंँ से नीचे तथा इस निम्नस्थित [पृथ्वी से ऊपर वत्स को पैर 
से धारण करती हुई "गौ" ऊपर स्थित हो गई । वह कहाँ जाने वाली है तथा किस अर्ध, भाग से परे... 
चली गई ? |वह अपने बछड़े को| कहाँ उत्पन्न करती है ? क्योंकि| अपने समूह में तो नहीं 
(उत्पन्न करती है| । 


| किलर | | 5] 
अवः परेषण पितरं यो अस्यानुवेद पर एनावरेष । 
| | बोलते क् । 
कवीयमान: क इह प्र वोचदुदेवं मनः कुतो अधि प्रजातम्‌ ॥48।। 


हिन्दी-अनुवाद :- उध्र्वस्थित [द्युलोक| से नीचे तथा इस अधः स्थित [पृथिवीलोक[ से ऊपर इसके 
/जगतु के| पिता को जो भलीभांति जानता है, [ऐसा| कवि के समान आचरण करने वाला कौन व्यक्ति 
यहाँ यह [भी| बताएगा कि यह दिव्य मन कहाँ से उत्पन्न हुआ है ? क्‍ क्‍ 


ये अर्वाह्च्स्ताँ उ पराच आहुर्ये, पराञ्क्स्तां उ अवीच आहु: । 
इन्द्रश्च या चक्रथु: सोम तानि धुरा न युक्‍ता रजसों वहन्ति ।॥49॥। 


हिन्दी- अनुवाद :- जो निकटस्थ हैं [तत्त्वज्ञ लोग[ उन्हें दूर्थ कहते हैं, जो दूरस्थ हैं, उन्हें 
निकटस्थ कहते हैं । हे सोम, जिन [तिजोमण्डलों[ को इन्द्र तथा तुमने निर्मित किया है, वे रथ की 
धुरी में युक्त |[अश्वों| के समान लोकों को वहन करते हैं । ' द बज 
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) हे न संस्वजोत 
द्वा सुपर्णा. सयुजा सखाया समान वृक्ष परि फ्सवजातें । 
पिप्पैल॑ बा । क्‍ 
: तय्यौरन्यः पिप्पैलं स्वाहत्त्यन॑श्नन्‍्नन्‍्यो अभि चाकशीति ।20।। 


हिन्दी- अनुवाद :- दो सुन्दर पड़.खों वाले, समान योग वाले, मित्र पक्षी एक ही वृक्ष का आश्रय ग्रहण 
किये हुए हैं । उनमें से एक [जीवात्मा[ स्वादिष्ट फल को खा रहा है तथा दूसरा [परमात्मा] न 
खाते हुए मात्र देख रहा है [अथवा प्रकाशित हो रहा है| । क्‍ कक 


यत्रा सुपर्णा, अमृतस्य भागमनिमेषं विदथाभिस्वरन्ति । 
इनो विश्वस्य भुवनस्य गोपा: स मा धीर: पाकमत्रा विवेश ।।24।। 


हिन्दी- अनुवाद :- जहाँ. |जिस वृक्ष पर सुन्दर पड़.खों वाले पक्षी अपने ज्ञान द्वारा निरन्तर अमृतांश 
की स्तुति करते रहते हैं, वहीं सम्पूर्ण संसार के स्वामी तथा रक्षक उस बुद्धिमान [ज्ञानी परमात्मा] ने 
अपरिपक्व मुझमें प्रवेश किया । 


यस्मिन्‌ वृक्ष मध्वद: सुपर्णा, निविशन्ते सुवते चाधि विश्व । 
तस्येदाहु : पिप्पलं स्वाहग्रे तन्‍्नोन्‍नशद्य: पितरं न वेद ॥22।। 


हिन्दी- अनुवाद हा जिस वृक्ष पर मधु ग्रहण करने वाले, सुन्दर पड़.खों वाले पक्षी निवास करते हैं 
तथा इस विश्व |वृक्ष| के आश्रय में [प्रजाओं की| उत्पत्ति करते हैं, उसी |विश्व के ऊर्ध्व, भाग पर 
(विद्वान्‌| स्वादिष्ट फल |का होना| बताते हैं । जो पिता [परमात्मा|ं को नहीं जानता है, वह उस 
!फल| को नहीं प्राप्त करता है । द द हे 


| | 
यद्गायत्रे अधि गायत्रमाहितं वैष्टुभाद्टा त्रैष्टूभं निरतक्षत । 


यद्वा जग्रज्जगत्याहितं पदं य इत्तद्विदुस्ते अमृतत्वमानशु: ॥॥23॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- जो गायत्री के ऊपर गायत्री को स्थापित किया गया है अथवा त्रैष्टुभ से त्रिष्टुप की 
रचना की गई है या जो जगती के चरण को जगती पर स्थापित किया गया है, इस तत्त्व को जो लोग... 
सम्यक्‌ जानते हैं, वे अमृतत्व को प्राप्त करते हैं । [तात्पर्य यह है कि छन्दों का रहस्य जानने... 


वाला अमर हो जाता है ।[ 
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गायत्रण प्रति मिमीते अर्कमर्केण साम तैष्टरमेन वाकम्‌ । 
वाकेन वा द्विपदा चतुष्पदाक्षरेष मिमते सप्त वापी: ।॥24।। 


हिन्दी-अनुवाद :- [वह गायत्री |छन्‍्द से अर्क [ऋकु की रचना करता है [नापता है| अर्क से 
साम तथा त्रैष्टुभ से वाक |की रचना करता है| । |वह| वाक से वाक [का निर्माण करता है| । 
वि तत्त्वज्ञ लोग दो चरणों वाले तथा चार चरणों वाले अक्षर से सात प्रकार की वाषियों का निर्माण 
. करते हैं |मापते हैं| । 


3] सिन्धुं | सूर्य ह 
जगता सिन्धुं दिव्यस्तभायद्रथन्तरे सूर्य पर्यपश्यत्‌ । 
| | | । | 
गायत्रस्य समिधस्तिस्र आहुस्ततों मह्ना प्र रिरिचे महित्वा ।।25॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- [उसने जगती [छन्‍्द[ से झुलोक में सिन्धु [जलों को स्थापित किया । [उसने| 
रथ के अन्दर सूर्य को चारों ओर से देखा । [विद्वानों ने| गायत्री [छन्‍्द| की तीन समिधाएँ बताई हैं । 
इसी कारण से |वह गायत्री] अपनी शक्ति तथा महत्ता से प्रकृष्ट रूप से उद्भासित होती है । 


उर्प ह्वये सुदुरघा धेनुमेतां सुहस्तो गोधुगुत दोहदेनाम्‌ । 
. श्रेष्ठ स॒व॑ सविता साविषन्नोध्भीड्धों घर्म्तदु षु प्र वोचम्‌ ।॥26। 


हिन्दी-अनुवाद :- मैं शोभन दूध देने वाली इस गाय का आह्वान करता हूँ । दक्ष हाथों वाला दोग्धा 
इसे दुह्े । सविता हमारे प्रति श्रेष्ठ दूध को प्रेरित करे । पात्र तप्त हो चुका है । मैं इसे भलीभोति 
[जानकर] कह रहा हूँ । 


हिइकृष्चती वसुपत्नी वसूना व॒त्समिच्छन्ती मनस॒म्यागातू |... * 
दुहामश्विभ्यां पयो अध्न्येयं सा वर्धतां महते सौभगाय ।॥27।। 
हिन्दी-अनुवाद :- शब्द करती हुई, वसुओं की स्वामिनी [अथवा पालिका] तथा अपने वत्स को हृदय. 
से चाहती हुई |गौ। आ गई है । अहननशीला यह [गाय अश्विनों के लिए दुग्ध प्रदान करे । वह... : 
महान्‌ सौभाग्य के लिए वृद्धि प्राप्त करे । बी कई 
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| 
जद वल्स गिचत्त हिल | 
. गौरमीमेदनु व॒त्सं मिषन्तं मूधौन हिड.ड.कृषोन्मात॒वा उ । 
ते 2 
सृकवाषं घर्ममभि वावशाना मिमाति मायुं पयते पयोभि: ॥28।। 


हिन्दी-अनुवाद :- [गाय ने| आँखें खोले हुए वत्स के प्रति शब्द किया [रम्भाया|ं । उसने [वत्स 
का सिर नापने [चाटने| के लिए |पुनः| शब्द किया । [वत्स के] मुख को अपने गर्म थन के पास 
ले जाने की इच्छा करती हुई [वह गाय| शब्द करती जाती है तथा दुग्ध-धारा से वत्स को सिज्चत 
करती जाती है । [अर्थात्‌ प्रभूत दूध पिलाकर उसे तृप्त करती है| 


अय॑ स शिड्‌.क्ते येन गौरभीवृता मिमाति मायुं ध्वसनावधि श्रिता । 
सा चित्तिभिन हि चकार मर्त्य विद्युदृभवन्ती प्रति वव्रिमौहत ।॥29।। 


हिन्दी-अनुवाद :- जिसके द्वारा गौ आच्छादित की गई है, यह वही [वरत्स!ँ शब्द कर रहा है। वह 
(गाय अपने आश्रय में स्थित होकर शब्द करती है । उसने अपने ज्ञान [चैतन्य से मनुष्यों को नीचे 
कर दिया तथा प्रकाशस्वरूपा होती हुई वह अपने रूप को प्रकाशित [प्रकट करती है । 


अनच्छये तुरगातु .जीवमेजद्भुवं मध्य आ प्स्त्यानाम्‌ । 
जीवो मृतस्य चरति स्वधाभिरमर्त्यों, मर्त्यता सयोनि: ।॥30। 


हिन्दी-अनुवाद :- शीघ्र गमनशील, श्वास लेने वाला जीव [शरीर को छोड़कर चला जाता है [शरीर[ 
घर के मध्य में निश्चेष्ट होकर पड़ा रह जाता है । मर्त्य (शरीर[ं के समान उत्पत्तिस्थान वाला मृतक 
का अमर्त्य जीव अपनी इच्छा शक्ति द्वारा भ्रमण करता रहता है । 

अपशय॑ गोपागनिपद्यमानम! च्‌ परा च पशथिभिश्चरन्तम्‌ है 

स स्प्रीची: स विषूचीर्वसान आ वरीवर्ति भुवनेष्व॒न्त: ।34।। क्‍ 


हिन्दी-अनुवाद :- कभी न गिरने वाले [विचलित न होने वाले, पार्श्वस्थ तथा दूरस्थ मार्गों, से विचरण 
करने वाले रक्षकः [सूर्य या. आत्मतत्त्व[ को |मैंनें| देख लिया है । साथ चलने वाला, सर्वत्न चलने. 
वाला [तथा अन्यों को| आच्छादित करने वाला वह लोकों के भीतर बार-बार स्थित होता है।. 
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य ईं च॒कार न सो अस्य वेद य ई ददर्श हिरुगिन्नु त्स्मात्‌ । 
स मातुर्योत्ता परिवीतो अन्तर्बहुप्रजा निर्कत्िमा विवेश ।॥32।। 


हिन्दी अनुवाद :- जिस [पिता9 ने इस | जीव] को .उत्पन्न किया है, वह भी इसे नहीं जानता । 
जिसने इसे देखा, उससे भी यह अन्तहित [छिपा हुआ| है । माता के गर्भ के भीतर चारों ओर से 
घिरा हुआ वह | जीव बहुत सन्‍्तान वाला या _हुत बार जन्म लेने वाला होकर अतिशय दुःखों को 
प्राप्त करता है । 


द्यौमें, पिता जनिता नाभिरत्र बन्धुमें, माता पृथिवी महीयम्‌ । क्‍ 
उत्तानयोश्च॒म्वों ३ यॉनिरन्तरत्रा पिता बुहितुर्गर्भभाधात ।।33।। 


हिन्दी अनुवाद :-- ुलोक मेरा उत्पादक तथा पालक है । मेरी नाभि यहाँ है । यह विशाल पृथ्वी 
मेरी माता तथा बन्धु है | ऊपर तने हुए दो पात्रों - घुलोक तथा पृथिवी के मध्य में [जो] योनि 


(अन्तरिक्षु है, इसी में पिता [बुलोक] ने दूर स्थित [पृथ्वी[ में गर्भ के रूप में जल को स्थापित 
किया । 


| 
पृच्छामि त्वा परमन्तं पृथिव्या पृच्छामि यत्र भुवनस्य नाभि: । 


पृच्छामि त्वा वृष्णों अश्क्स्य रेत पृच्छामि वाच: परम व्योम ।34॥। 


हिन्दी अनुवाद :- |मैं| तुमसे पृथिवी की पराकाष्ठा पूछता हूँ । [मैं। जहाँ भुवन की नाभि 
किन्द्रबिन्दु[ है, |उसे| पूछता हूँ । ।मैं| तुमसे शक्तिशाली अश्व (आदित्य के रेतस के बारे में 
पछता हूँ । |मैं| वाणी के परम स्थान के विषय में पूछता हूँ । 


इयं वेदि: परो अन्त: पृथिव्या अयं यज्ञों भुवनस्य नाभि: । द 
अय॑ सोमो वृष्णो अश्वस्य रेतो ब्रह्मायं वाच परम व्योम ॥35॥... 


हिन्दी अनुवाद :-' यह वेदि पृथिवी की पराकाष्ठा है । यह यज्ञ भुवन की नाभि किन्द्रबिन्दु है । 
शक्तिशाली अश्व का रेतस्‌ |वीर्यी है । यह ब्रह्मा वाषी का परम स्थान [उत्पत्तिस्थान] है। 





यह सोम शक्ति 
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सप्ताधगर्भा भुवनस्य रेतो विष्णोस्तिष्ठन्ति प्रदिशा विधर्मषि । 
ते घीतिभिमनसा ते विपस्चित: परिभुव परिं भवन्ति विश्वते: ।।36।। 


हिन्दी-अनुवाद :- सात अर्घ, [अपरिपक्व| गर्भभूत तत्त्व लोकों के रेतस बीज या कारण के रूप में 
विष्णु के आदेशानुसार अपने-अपने कर्मों, में स्थित हैं । धारणा शक्ति तथा मन से विद्वान और 
व्यापनशील वे |इस जगत्‌ को| चारों ओर से आवेष्टित करते हैं ।. 


न वि जानामि यदिवेदमसिमि निष्य: संनद्धों मनसा चरामि । 
यदा मागन्‌ प्रथमजा ऋतस्यादिद्वाचों अश्नुवे भागमस्या: ॥॥37॥। 
हिन्दी-अनुवाद :- [मैं| यह नहीं जानता कि किसके समान हूँ । निण्य [तिरोभाव से सन्‍नद्ध हुआ 


[मैं। मन से [विचार पूर्वक विचरण करता हूँ । जब ऋत के प्रथम उत्पन्न [तत्त्व] मेरे पास आए, 
ठीक उसी के बाद से |मैं| इस वाणी के भाग [रहस्य] को प्राप्त कर रहा हूँ । 


। 
अपाड्‌. प्राडे.ति स्वधया गृभीतोष्मर्त्यो, मर्त्येता सयोनि: । 
ता शश्वन्ता विषुचीना वियन्ता निशन्यं चिक्युन नि चिक्युरन्यम्‌ । ।38।। 


हिन्दी-अनुवाद :- मर्त्य [शरीर के समान उत्पत्ति स्थान वाला अमरणधर्मा, |जीवात्मा|ं अपनी धारणा 
शक्ति द्वारा [स्वेच्छानुसार| नीचे तथा ऊपर जाता है । शाश्वत तथा सर्वत्र जाने वाले वे दोनों 
!जीवात्मा एवं शरीर| विपरीत दिशाओं में जाने वाले हैं । [विद्वान लोग उनमें से| एक [शरीर को 
जानते हैं तथा दूसरे |आत्मा| को नहीं जानते । द 


ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेदु: । 
यस्तनन वेद किमृचा करिष्यति_ य इत्तद्विदुस्त इमे समासते ।39।. 


हिन्दी-अनुवाद :- परम व्योम में, ऋचाओं के [जिसों अक्षर में सभी देवता स्थित हैं, उसे [उस तत्त्व... 


को[ जो नहीं जानता है, [वह[ ऋचा से क्या लाभ उठाएगा ? जो उस [तत्त्व] को सम्यक्‌ जानते हैं कप द 
वे ही [दिवताओं के[ साथ बैठते हैं । हे हक 
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( हि ः आधा (| | 
सूयवसादूभगवती हि भूया अथों वयं भगवन्त: स्याम । 
हल, कर अल | 
अद्वितृषमध्न्ये विश्व॒दानीं पिब शुद्धमुदकमाचरन्ती! ।40।। 


हिन्दी-अनुवाद :- हे अहन्तब्ये |गो| तुम उत्तम यव का भक्षण करती हुई धनवती [सौभाग्यशालिनीए 
हो जाओ तथा हम लोग भी धनवान्‌ हो जाएँ । सदा तृषं का भक्षण करो तथा [हमारी तरफ| विचरण 
करती हुई शुद्ध जल का पान करो । क्‍ 


गौरीमिंग्राय सलिलानि तक्षत्येकपदी द्विपदी सा चतुष्पदी । 
अष्टापदी नवपदी बभूवृर्ष सहस्नाक्षर परमे व्योगन्‌ ।4। | 


' हिन्दी-अनुवाद :- जलों को उत्पन्न करती हुई गौरी [वाणी या महिंषी| ने शब्द किया । एक पद 
वाली, दो पदों वाली, चार पदों वाली, आठ पदों वाली तथा नव पदों वाली होती हुई वह परमाकाश में ; 
हजार अक्षरों वाली है । 


तस्याः समुद्रा अधि वि श्षरन्त तेन जीवन्ति प्रदिशश्चत॑स्र: । 


| & | 
तत: क्षरत्यक्षरं तद्दिश्वमुप जीवति ।॥42।। 


हिन्दी-अनुवाद :- उस गौरी वाक] से समुद्र इतस्ततः प्रवाहित होते हैं । उससे [समुद्र के जल से लहर 
चारों दिशाएं जीवित हैं । वहाँ से अक्षर प्रवाहित [निर्गत| होता है [तथा| उस पर सारा विश्व जीवित 
[अश्रित[ है । द 


। | 
शुकमयं धूममारादपश्यं विषुवता पर एनावरेण । 


उक्षाणं पृश्निमपचन्त वीरास्तानि धर्माषि प्रथमान्यासन्‌ ॥॥43॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- मैंने शुष्क गोबर [के कण्डे[ से उत्पन्न धूम को दूर से देखा । व्यापक इस अबर॒.. 
(निकृष्ट[ धूम से पर [उसके कारणभूत अग्नि] को भी देखा । औरों [यजमानों[ ने पृश्नि वर्ण, वाले 
(शुभ्र या चितकबरे| सोम को पकाया । वे प्राथमिक धर्म थे । द ह 
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हि | पः नये [ 
त्रयः केशिन ऋतुथा वि चक्षते संवत्सरे वपत एक एषाम्‌ । 
मिल, का 2, दे 
विश्वमेकों अभि चष्टे श्चीभिप्राजिरेकस्य गी न रूपम्‌ ।44।। 


हिन्दी-अनुवाद :- तीन केशी [किरणों वाले! ऋतु के अनुसार देखते रहते हैं । इनमें से एक, संवत्सर 
में [एक बार! अपना भाग ग्रहण करता है । एक, [अन्य अपने किरणों या कर्मों, से विश्व का सर्वतः 
निरीक्षण करता है [तथा| एक की [केवल गति दिखाई देती है, रूप नहीं |दिखाई देता| । 


| क्‍ 
चत्वारि वाक्‌ परिमिता पदानि तानि विदुर्ब्रह्ममणा ये मतीषिण: | 
[ 
गुहा त्रीणि निहिता नेड. गयन्तति द तुरीय॑ वाचो मनुष्या वदन्ति ।॥45।। 


हिन्दी-अनुवाद :- वाषी के चार पद [स्थान[ नापे गए हैं । जो मनीषी ब्रह्मवेत्ता [हैं, वो[ उन्हें 
जानते हैं । [उनमें से| तीन |पद| गुफा में निहित हैं. जो[ प्रकट नहीं होते । वाणी के चतुर्थ [रूप] 
को मनुष्य बोलते हैं । का का 


; मित्र ( ।_ | है 
इन्द्र मित्रं वरुणमग्निमाहुर्थो दिव्य: स सुपर्णों, गरुत्मान्‌ । 
कक. | 02 « अपनी |. 
एक रुद्विप्रा बहुधा वदन्त्यगिनं यम मातरिश्वानमाहु: ।46।। 


हिन्दी-अनुवाद :- [विद्वान लोग उसे इन्द्र, मित्र, वरुण [तथा| अग्नि कहते हैं । वही दिव्य, सुन्दर 
पड़.खों वाला पक्षी |गरुत्मानु| है । एक ही सत्‌ है, विप्र लोग उसे अनेक प्रकार से प्रतिपादित करते 
हैं । |वे उसे| अग्नि, यम, [और मातरिश्वा |भी| कहते हैं । 


से । | ! 
कृष्ण नियान॑ हरयः सुपर्णा, अपो वसाना दिवमुत्पतन्ति । 


आवंवृत्रन्त्सदनादृतस्यादिद्घूतेन ] | | हर 
त्‌ न्त्सदनादृतस्यादिद्घृतेन पृथिवी व्यु्ते |॥47॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- जल को धारण करने वाली [तथा रसें का हरण करने वाली या चमकीली. [सूर्य 
की| किरणें कृष्ण मार्ग से चुंलोक में चली जाती हैं । वे ही ऋतः के स्थान [अदित्य लोक[ से [जब 


इधर [पृथिवी की तरफ लौट आती हैं, तो पृथिवी घृत [जल से क्लिन्न [गीली| हो जाती है । के कर 
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द्वादश प्रधयश्चक्रमेक॑ त्रीषि नभ्यानि क उ तच्चिकेत । 
तस्मिन्त्साकं त्रिशतान शड़.कवोर्पिता: षष्टिन चलाचलास: ॥॥48॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- [संवत्सर रूपी रथ की| बारह प्रधियाँ, एक चक्र तथा तीन नाभियों हैं । उसे 
किसने सम्यक्‌ जान लिया है ? [कौन जानता है ?| उसमें तीन सौ साठ गतिशील कीलें एक साथ 
लगाई गई हैं । 


0 
यस्ते स्तन: शशयो यो मयोभूरत विश्वा पुष्यसि वार्याषि । 
यो रत्नधा वसुविद्य:सुदत्र: सरस्वती तमिह धातवे कः ।॥49।। 


हिन्दी -अनुवाद :- [हे सरस्वती, तुम्हारे शरीर में स्थित जो स्तन सुखकारक, रत्नों को धारण करने 
वाला, वसुओं को धारण करने वाला तथासुखकर दान देने वाला है |एवं| जिससे तुम समस्त वरपीय 
पदार्थों, को पुष्ट करती हो, हे सरस्वती, |अपने| उस स्तन को [हमारे पीने के लिए हमारी ओर कर 
दो । 


| 
|] | 
यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 
/ । द । |. द 
ते ह ज्ञाकं महिमान: सचन्त यत्र पूर्व, साध्या: सन्ति देवा: ।50।। 


हिन्दी- अनुवाद :- देवताओं [यजमानों[ ने यज्ञ द्वारा ही यज्ञ को सम्पन्न किया । वे प्राथमिक .. 
[उत्कृष्ट] धर्म थे । वे महिमशाली नाक [स्वर्ग को प्राप्त किए, जहाँ प्राचीन साध्य देव रहते हैं |. 


| _। 
समानमेतदुदकमुच्चैत्यव चाहभि: । 
सनब०> हि किला । कक गा । 
 पर्जत्या जिन्‍्वन्ति दिवं जिन्वन्त्यग्नय: ।॥54॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- एक ही जल दिनानुदिन [क्रमशः| ऊपर जाता है तथा नीचे [आता है| । पर्जत्य 
भूमि को तृप्त करते हैं तथा अग्नियोँ |हविष्य द्वारा द्युतोक को तृप्त करती हैं । क्‍ 


दिव्यं सुपर्ष वायसं बृहन्तमपां गर्भे, दर्शतमोषधीनाम्‌ । 
 अभीपतो वृष्टिभिस्तर्पपन्तं सरस्वन्तमवसे जोहवीमि ।52॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- द्युलोक-में उत्पन्न होने वाले. सुन्दर पड़-खों वाले, महान्‌ पक्षी [के रूप में स्थित[ 
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जलों तथा ओषधियों के गर्भ, [भूत[, दर्शनीयतथा [वृष्टिकाल में] वर्षा द्वारा [सबको तृप्त करने वाले 
सरस्वान्‌ का [मैं दीर्घतमा| सहायता अथवा रक्षा के लिए बार-बार आह्वान करता हूँ |. क्‍ 


(24  पुरुषसूक्तम्‌ (ऋग्वेद: 40.90) 
ऋषि: नारायण: । देवता पुरुष: । अन्त्या त्रिष्टुप्‌ । शिष्टा अनुष्ट्भ: । 


| | 5 । 
सहम्रशीर्षा, पुरुष: सहस़क्ष: सहस्रपात्‌ । 
भूमिं | | 
स भूमिं विश्वतो वृत्वात्यतिष्ठद्दशाड्‌.गुलम्‌ ॥॥4।। 


हिन्दी-अनुवाद :- पुरुष सहस्नों शिरों वाला, सहस्नों नेत्रों वाला तथा सहस्नों पादों वाला है । वह भूमि 
को चारों तरफ से व्याप्त करके अथवा घेरकर दश अड.गुल का अतिक्रमण करके स्थित क्‍ हो गयां । 


| एवेद॑ सर्व ५ | 
पुरुष एवेदं सर्व यद्भूत॑ यच्च भव्यम्‌ । 


उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ।2।। 


हिन्दी-अनुवाद :- यह सब [जो वर्तमान में है|, जो हो चुका है तथा जो होने वाला है, पुरुष ही. 
है और वह [पुरुष| अमरता का स्वामी है तथा जो अन्न से वृद्धि प्राप्त करता है [उसका भी स्वामी _ 
है| । क्‍ 


' हे 
एतावानस्य महिमातो ज्यायॉम्च पूरुष: | 
| 
पादोष़्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ।।3॥। 
हिन्दी-अनुवाद :- इस [पुरुष] की इतनी महिमा है तथा पुरुष इससे भी बढ़कर है । इसके चतुर्थाश क्‍ 
में सरे प्राणी हैं तथा इसका तीन चौथाई भाग द्युलोक में अमर है । 


त्रिपादूर्ध्व, उदैत्पुरुष: पादोष्स्येहाभवत्पुन: ।. 


| ह ० 
ततो विष्वड. व्यक्रामत्साशनानशने अभि ।॥4॥।  : 


हिन्दी-अनुवाद :- पुरुष तीन चौथाई [भाग के साथ| ऊपर उठ गया । इसका एक चौथाई भाग पुनः 
इस लोक में स्थित हुआ । इसके पश्चात्‌ [उसने| भोजन करने वाले तथा न करने वाले [सभी को 
: चारों तरफ से घेर लिया । द द ह 
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स्मादविराक॒जाय विराजो अधि पूरुष: । क्‍ 
स जातो अत्यरिच्यत पश्चादुभूमिमथो पुर: ।।5॥॥ 


हिन्दी-अनुवाद :- उस पुरुष से विराज्‌ उत्पन्न क्‍ हुआ तथा विराज्‌ से |जीवात्म!ं पुरुष [उत्पन्न हुआ] 
उत्पन्न होते ही वह पीछे तथा आगे की भूमि का अतिक्रमण कर गया । 


| 8] 
यत्पुरुषेष हविषा देवा यज्ञमतन्वत ।. 

| अल्याखी दर | 

वसन्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इध्म: शरद्धविः: ।6॥ 


: हिन्दी-अनुवाद :- जब देवताओं ने पुरुष रूपी हवि से यज्ञ को सम्पन्न किया [उस समय| इस ॥यज्ञ] 


का वसन्‍्त, आज्य [तपाया गया घृत| हुआ, ग्रीष्म-समिधा [हुआ| तथा शरद्‌ ऋतु-हवि हुई । 


ली कल 
त॑ यज्ञ वर्दिषि प्रौक्षन्पुरुष जातमग्रतः । 


| | | 
तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्च ये ।7।। 


हिन्दी-अनुवाद :- सबसे पहले उत्पन्न उस यज्ञ [के साधनभूत| पुरुष को [देवों ने| कुशाओं पर... 
[रखकर] जल छिड़ककर प्रोक्ष किया । उस [पुरुष-पशु| से देवताओं, साध्यों तथा जो ऋषि थे... 
[उन्होंने| यज्ञ किया । 


| ही हा 
तस्माचज्ञात्सवहुत: संभूत॑ पृषदाज्यम्‌ । 


| | ह 
पशुन्तॉ/न्चक्रे वायव्यानारण्यान्ग्राम्याश्व ये ।8॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- सब कुछ हवन कर दिये जाने वाले, सर्वहुत्‌ नामक उस यज्ञ से आज्य की बूँदें , 
भलीभाति एकत्र कर ली गई । उनसे वायुदेवता से सम्बद्ध, जड़.गली तथा जो ग्रामीण पशु थे [उन्हें 


बनाया । 


तस्माद्ज्ञात्सवेहुत ऋच सामानि. जज्िर | 
उन्दांसि जन्ञिरे तस्मायजुस्तस्मादजायत ।॥9।। 





हिन्दी-अनुवाद :- सब कुछ हवन कर दिये जाने वाले, सर्वहुत्‌ नामक उस यज्ञ से ऋचाएँ तथा साम द है 3 


उत्पन्न हुए । उससे छन्दः उत्पन्न हुए तथा उससे यजुष्‌ उत्पन्न हुआ । 
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तस्मादश्वा अजायन्त ये के चोभयादत: । 
गावों ह जज्ञिरे तस्मात्तस्माज्जाता अजावय: ॥॥40।| 


हिन्दी-अनुवाद :- |सर्वहुत नामक[ उस ैयज्ञ से घोड़े तथा जो कोई दोनों ओर दाँत वाले [पशु हैं।' 
उत्पन्न हुए । उससे गायें उत्पन्न हुईं | उससे बकरियोँ तथा भेडे उत्पन्न हुई । 


यत्पुरुष व्यदधु: कतिधा व्यकल्पयन । 
मुख किमस्य कौ बाहू का ऊरू पादा उच्येते ।44॥। 


हिन्दी- अनुवाद :- जब [देवताओं ने| पुरुष को |यज्ञार्य| विभकत किया तो [उसे| कितने भागों में 


कल्पित किया ? इसका मुख क्‍या था ? [इसकी| भुजाएँ क्या [हुईं और| इसकी जॉँघें तथा पैर क्या. 
कहे जाते हैं ? 


ब्राह्मणोष्स्य मुखमासीद्वाहू राजन्य: कृत: । 
ऊरू तदस्य यद्वैश्य: पद॒भ्यां शुद्रो अजायत ।॥42।। 


'हैन्दी-अनुवाद :- इसका मुख ब्राह्मण था, दोनों भुजाओं को क्षत्रिय बनाया गया । इसकी जो दो जांधें... 
(थीं|, उन्हें वैश्य [बनाया गया |और इसके[ दोनों पैरों से शूद्र उत्पन्न हुआ । 


चन्द्रमा मनसो जातश्चक्षो: सूर्यो, अजायत । 


| | | 
मुखादिन्द्रश्चारिनश्च प्राषाद्ययुरजायत ।43।। 


हिन्दी- अनुवाद :- [उस आदिपुरुष के| मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुआ, दोनों आँखों से सूर्य उत्पन्न ५ 
हुआ । |उसके| मुख से इन्द्र और अग्नि [उत्पन्न हुए| तथा प्राण (श्वास से वायु उत्पन्न हुआ । 


|। 
नाभ्या आसीदन्तरिक्ष शीर्ष्षों दो समवर्तत । क्‍ 
: पदभ्यां भूमिदिश: श्रोत्रात्तथा लोकों अकल्पयन्‌ ॥44॥।. 


हिन्दी-अनुवाद :- [उसकी नाभि से अन्तरिक्ष उत्पन्न हुआ [तथा] शिर से द्युलोक बना । [उसके क्‍ रे 
पैरों से भूमि [तथा| कान से दिशाएं |उत्पन्न हुई! । इसी प्रकार |देवों ने समस्त] लोकों को कल्पित . हा 
किया [बनाया । पु हस्त । 
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। सप्तास्यासन्परिधयस्त्रि हे | 

+ । सन्परिधयस्त्र: सप्त समिध: कृता: । 
३० | / 5५ क 

देवा यद्यज्ञं तन्वाना अबवध्नन्युरुष पशुम्‌ ।॥45॥। 


 हिन्दी-अनुवाद :- यज्ञ को सम्पन्न करते हुए देवताओं ने जब पुरुष-पशु को |यूप| में बॉधा [उस 
समय|, इसकी सात परिधियों थीं [तथा[ं इक्कीस समिधाएँ बनाई गईं थी । 


यज्ञेन यज्ञभयजन्त देवास्तानि धर्माषि प्रथमान्यौसन | 
ते ह नाक॑ महिमान: सचन्त यत्र पूर्व, साध्या: सन्त देवा: ।॥46।। 


हिन्दी-अनुवाद :- देवताओं ने यज्ञ से ही यज्ञ [पुरुष] का यजन किया । वे प्राथमिक धर्म थे । 
महिमशाली वे [देवता| स्वर्गलोक को प्राप्त किए, जहाँ पूर्वकालीन साध्यदेव रिहते| हैं । 


(3 हिरण्यगर्भसूक्‍्तम्‌ (ऋग्वेद: 40.24) 


ऋषि: हिरण्यगर्भ: प्राजापत्य: । देवता कः प्रजापति: । छन्द: त्रिष्टुप । 


हिरण्यगर्भ: समवर्तताग्रे भूतस्य जात: पततिरेक आसीत । 
स दाधार पृथिवीं चद्यामुतेमां कस्मै देवाय हविषा विधेम ।॥4॥। 


हिन्दी- अनुवाद :- सर्वप्रथम हिरण्यगर्भ उत्पन्न हुआ, उत्पन्न होते ही [वहा प्राषियों का एकमात्र 
स्वामी हो गया । उसने पृथिवी और इस चुलोक को धारण किया । [उसके अतिरिक्त] किस देवता के. 
लिए हृविष्य द्वारा विधान करें ? द 


4 आत्मदा बलदा यस्य विश्व उपासते प्रशिषं यस्य देवा: । 
_त्य छायामृत यस्य मृत्यु: कस्मै देवाय हविषा विधेम ।।2।। 


हिन्दी-अनुवाद :- जो आत्मा |शरीर| को प्रदान करने वाला है, [जो| शक्ति को प्रदान करने वाला हर 
है, जिसकी आज्ञा को सभी [लोग मानते हैं [तथा] जिसकी [आज्ञा को| देवता भी मानते हैं... 


जिसकी छाया अमरता है, जिसकी |छाया| मृत्यु [है|, [उसके अतिरिक्त किस देवता के लिए हविष्य हि हा दि 


द्वारा विधान करें ? 
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| | ः 
यः प्राषततो निमिषतो महित्वैक इद्राजा जगतो बभूव |. 
य ईशे अस्य द्विपदश्चतुष्पद: कस्मै देवाय हविषा विधेम ।।3। 
हिन्दी-अनुवाद :- जो [अपनी| महिमा से अकेले ही श्वास लेते हुए तथा पलक झेंपाते हुए विश्व 


का स्वामी हो गया, जो इस दो पैर वाले [तथा| चार पैर वाले |प्राणिजगतु] का शासन करता है 
[उसके अतिरिक्त किस देवता के लिए हृविष्य द्वारा विधान करें ? 


यस्येमे हिमवन्तो महित्वा यस्य समुद्र रसया सहाहु: । 
यस्येमा: प्रदिशों यस्य बाहू कस्मै देवाय हविषा विधेम ।4।। 


हिन्दी-अनुवाद :- जिसकी महिमा से ये [हिमालय इत्यादि सभी पर्वत हैं, [विद्वान लोग नदियों के. 
साथ समुद्रों को, जिसका कहते हैं, जिसकी ये दिशाएं |हैं तथा| भुजाएँ जिसकी [रक्षा करने वाली] हैं 
[उसके अतिरिक्‍ता! किस देवता के लिए हविष्य द्वारा विधान करें ? 


| [ | सनकी | 
येन दौरुग्रा पृथिवी च दृ्ढहा येन स्व: स्तभितं येन नाकः । 
| | 2 | | 
' यो अन्तरिक्षे रजसो विमान: कस्मैं देवाय हविषा विधेम ॥॥5।। 


हिन्दी-अनुवाद :- जिसके द्वारा बुलोक ऊर्ध्व, स्थित तथा पृथिवी दृढ़ कर क्‍ दी गई, जिसके द्वारा स्वर्ग... 
और नाकलोक स्तब्ध कर दिए गए तथा जो अन्तरिक्ष में लोकों को नापने वाला है, [उसके अतिरिक्त... 
किस देवता के लिए हृविष्य द्वारा विधान करें ? हक 


वन, । । अपील ला | 

यं क्रन्दसी अवसा तस्तभाने अभ्यैक्षेतां मनसा रेजमाने । 

यत्राधि सूर उदितों विभाति कस्मै देवाय हविषा विधेम ।।6।। 
हिन्दी-अनुवाद :- सहायता के द्वारा स्थिर किए गए तथा मन से कॉपते हुए घ्युलोक एवं पृथिवीलोक _ 


जिसकी ओर देखते हैं, जहाँ पर सूर्य उदित होकर सुशोभित होता |चमकता| है, | उसके क्‍ अतिरिक्‍त[ 
किस देवता के लिए हविष्य द्वारा विधान करें ? पा 
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! 2 कमल लि नक मी अि, 
आपों ह यद्‌ बृहतीर्विश्वमायन्गर्भ दधाना जनयन्तीरग्निम्‌ । 
मा लक क्‍ 
ततों देवानां समवर्ततासुरेक: कस्मैं देवाय हविषा विधेम ।॥7।। 


हिन्दी-अनुवाद :- जब [प्रजापति रूप| गर्भ को धारण करती हुई तथा अग्नि को उत्पन्न करती हुई 
विशाल जलराशि विश्व में आई, तब देवताओं का एकमात्र प्राणतत्त्व [हिरण्यगर्भी] उत्पन्न हुआ । 
[उसके अतिरिक्‍त| किस देवता के लिए हविष्य द्वारा विधान करें ? क्‍ 


यश्चिदापों महिना पर्यपश्यदृक्षं दधाना जनयन्तीर्यज्ञग्‌ । 
यो देवेष्वधि देव एक आसीत्कस्म देवाय हविषा विधेम ।8।। 


हिन्दी-अनुवाद :- जिसने |अपनी| महिमा से दक्ष |उत्पादक क्‍ शक्ति] फो धारण करती हुई तथा यज्ञ 
को उत्पन्न करती हुई जलराशि को चारोंओर देखा, जो देवताओं में एकमात्र देव हो गया, [उसके 


अतिरिक्‍त[ किस देवता के लिए हृविष्य द्वारा विधान करें ? 


। हिंसीज्जनिता | | । 
मानों नेता यः पृथिव्या यो वा दिवं सत्यधर्मा, जजान । 
| (._। ॥26 

यश्चापश्चन्द्रा बृहतीर्जजान कस्मै देवाय हविषा विधेम ।॥9।। 


हिन्दी - अनुवाद *- जो पृथिवी को उत्पन्न करने वाला है अथवा सत्यरूपी धर्म, [नियम वाले जिसने . ु 
चुलोक को उत्पन्न किया [तथा जिसने आह्लादकारी या देदीप्यमान विशाल जलराशि को उत्पन्न _ 
किया, वह हमें हिंसित न करे, [उसके अतिरिक्त] किस देवता के लिए हविष्य द्वारा विधान करें ? 


प्रजापते न त्वदेतान्यन्यो विश्वा जातानि परि ता बभूव क्‍ है 
यत्कामास्ते जुहुमस्तन्नो अस्तु वयं स्थाम पतयो रयीषाम्‌ ॥॥40॥। 
हिन्दी-अनुवाद :- हे प्रजापति, तुमसे भिन्‍न [किसी दूसरे[ ने इन समस्त उत्पन्न पदार्थों] को चारों 


ओर से व्याप्त नहीं किया । हम जिस कामना वाले होकर [जिस कामना से तुम्हें हविष्य प्रदान... 
करते हैं [तुम्हें आहूत करते हैं| हमारी वह [कामना[ पूर्ण, हो जाए, हम क्‍ धनों क्‍ के स्वामी हो जाएँ ' 0) 
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[4] वाकसूक्तम्‌ (ऋग्वेद: 40.25) क्‍ 
ऋषि: वागाम्भूषी । देवता परमात्मा । छन्द: द्वितीयस्यां जगती, शिष्टासु त्रिष्टुप्‌ । 
अहं रुद्रेभिवसुभिश्वराम्यहमादित्यैरुत विश्वदेवेः | 
अहं मित्रावरुषोभा विभर्म्यहमिन्द्राग्न अहमश्विनोभा ।।।। 


हिन्दी-अनुवाद :- मैं [वाक] रुद्रों तथा वसुओं के साथ विचरण करती हूँ, मैं आदित्यों तथा विश्वदेवों 
के साथ [विचरण करती हूँ|, मैं मित्र एवं वरुण दोनों को धारण करती हूँ, मैं इन्द्र और अग्नि तथा मैं 
. दोनों अश्विनों को धारण करती हूँ । 


अहं सोममाहनसं बिभ म्युहं त्वष्टारमुत पूृषणं भगम्‌ । 


अहं दधामि द्रविषं हविष्मते सुप्राव्ये ३ यजमानाय सुन्वते ।2॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- मैं उत्तेजना लाने वाले सोम को धारण करती हूँ, मैं त्वष्टा, पृषा तथा भग को 
(धारण करती हूँ| । मैं हविष्ययुक्त, भलीभाति रक्षा या सहायता के योग्य [तिथां सोमाभिषव करते हुए . 
यजमान के लिए धन धारण 'करती हूँ । 


जन, संगरनी 2 | हा 
अहं राष्ट्री संगमनी वसूनां चिंकितुषी प्रथमा यज्ञियानाम्‌ । 
3-०] ॥ 2... | बर्थ | बगतिगगनती 
तां मा देवा व्यदघु: पुरुत्रा रां भूयावे' ।।3।। 


हिन्दी-अनुवाद :- मैं रानी |[शासिका!, धनों को एकत्र करने वाली [तथा| पृज्यों में प्रथम ज्ञानवाली 
[हैं| । अनेक स्थलों पर रहने वाली तथा बहुतों में अपने को प्रवेश कराती हुई उस [प्रसिद्ध मुझको... 
देवताओं ने अनेक स्थानों पर विविध प्रकार से स्थापित किया है । हे 


. मया सो अन्नमत्ति यो विपश्यति यः प्राषिति य ईं शुषोत्युक्तम्‌ । 
अमन्तवो मां त उपक्षियन्ति श्रुधि श्रुत श्रद्धिवं ते वदामि ॥4॥॥ 


हिन्दी -अनुवाद :- [जो| अन्न ग्रहण करता है, जो विविध प्रकार से देखता है, जो श्वास लेता है हे 
[तथा| जो इस [मेरे] कहे हुए को सुनता है, वह मेरे द्वारा ही [होता है| । मुझे न मानने वाले वे... | 
सभी लोग मेरे| सम्मुख या पास ही नष्ट हो जाते हैं । हे विद्वन, सुनो [मैं| तुम्हारे लिए विश्वसनीय य 
[बात] बताती हूँ क्‍ क्‍ 7, रा 
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अहमेव स्व॒यमिदं वदामि जुष्टं देवेभिरुत मानुषेभि: | 

य॑ कामये तंतमुग् कुंषोमि त॑ ब्रह्मापं तमृषिं त॑ सुमेघाम्‌ ।5।। 
हिन्दी-अनुवाद :- मैं स्वयं ही देवताओं तथा मनुष्यों के लिए अभीष्ट [वाञ्छित] इस बात को 
बताती हूँ । [मैं जिसे| जिसे चाहती हूँ, उसे उसे शक्तिशाली, उसे ब्रह्मा |मन्त्रकर्त्ता: या स्‍्तोता|, उसे 
ऋषि [मन्त्रद्रष्टा| [तथा| उसे शोभनप्रज्ञ बना देती हूँ । 


। 
अह रुद्राय धनुरा तनोमि ब्रह्मद्विषे शरवे हन्तवा उ । 

आओ ॥ विलकिट, कृषोम्यहं ( | द 
अह जनाय समद कृषोम्यहं द्यावोपृथिवी आ विवेश ॥॥6॥। 


हिन्दी-अनुवाद :- मैं मन्त्रद्वेषी हिंसक को मारने के लिएं रुद्र के धनुष को तान देती हूँ । मैं लोगों. 
के लिए युद्ध करती हूँ । मैं चुलोक तथा पृथिवीलोक में [सर्वतः| अनुप्रविष्ट हूँ । क्‍ 


योरिस्पस्व | 
अहं सुवे पितरमस्य मूधैल्मम र १नत:ः समुद्र । 
ततो वि तिष्ठे भुवनानु विश्वोतामूंचांवर्ष्मपोप स्पृशामि ।।7।। 


 हिन्दी-अनुवाद :- मैं इस [जगतू] के ऊपर पिता ब्युलोक को उत्पन्न करती हूँ । मेरा उत्पत्तिस्थान . 
जलों के भीतर समुद्र में है । वहाँ से [मैं| सारे भुवनों में विविध प्रकार से व्याप्त होती हूँ तथा इस " 
धुलोक को अपनी शिखा या चोटी द्वारा समीप से स्पर्श करती हूँ । द 


अहमेव वात इव प्रवाम्यारभमाषा भुवनानि विश्वा । 
परो दिवा पर एना पृथिन्यैताव॑ती महिना सं बभूव ।8।। 


हिन्दी- अनुवाद :- मैं ही सरे लोकों [की सृष्टि को प्रारम्भ करती हुई वायु के समान प्रवहित .. 
क्रियाशील| होती हूँ । द्युलोक से परे तथा इस पृथिवी से भी परे [मैं| [अपनी[ महिमा से इतनी... 
[व्यापक या महीयसी| हो गई हूँ । ' है हू 9. अप 
[5 नासदीयसूक्तम्‌ (ऋग्वेद: 40.429) क्‍ 
ऋषि: प्रजापति: परमेष्ठी । देवता परमात्मा (भाववृत्तम्‌) । छन्दः त्रिष्टुपू । 


नासंदासीन्नो सदासीत्तदानीं नासीद्रजों नो व्योमा परो यत्‌ +॥. ..... 
किमावरीव कुह कस्य शर्मननम्भ: किमासीदगहनं गभीरमू ।॥4॥॥ . ' .. 
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हिन्दी- अनुवाद :- उस समय न असत्‌ [कारण था, न सत्‌ [कार्यभूत पृथिवी इत्यादि भावों था । न 
रजस्‌ [लोक था [और| न आकाश था जो ऊपर स्थित है । कौन आवरण करने वाला था [तथा| कौन 
कहाँ किसके आश्रय में था ? क्या [उस समय अथाह गहरा जल था ? 


| अत्यंत | 
न दमृतं न तहि न रात््या अह्न आसीत्प्रकेत: । 
ऑल दयाई 2 व कि चनार 
नीदवात स्वधया तदेक॑ तस्माद्धान्यन्न पर: कि चनास ।॥2॥॥ 


हिन्दी-अनुवाद :- तब न तो] मृत्यु थी और न अमृत । रात और दिन का ज्ञापक |भेदक तत्त्व! 
[सूर्य और चन्द्रमां भी नहीं था । वह एक तत्त्व ही वायु के बिना ]भी |अपनी| आन्तरिक शक्ति क्‍ 


से श्वास ले रहा था । निश्चित रूप से उससे बढ़कर, पृथक कोई तत्त्व नहीं था । 


। । कर है कप ै 
तम आसीत्तमसा गूल्हमग्रेष्प्रकेतं सलिलं सर्वमा इदम्‌ । 
| तुच्छथेनाभ्वपिहित हि | _।|. | 
नाभ्वपिहित यदासीत्तपसस्तन्महिनाजायतैकम्‌ ।।3।। 


हिन्दी- अनुवाद :- प्रारम्भ में अन्धकार से ढका हुआ अन्धकार | ही| था । यह सब कुछ अप्रकेत 
[विभकत न हो पाने वाला या अथाह[ स्लिल [जगत्कारण[ ही था । जो आभु [सर्वत्र स्थित अर्थात्‌... 
ब्रह्म था [वह भी[ तुच्छुय [सीमाभाव, परिधि, शुन्यता अथवां भावरुपी अज्ञानों से घिरा हुआ था ।.. 


तपस्‌ की महिमा से वह एक [तत्त्व उत्पन्न हुआ ।.. 
| री, | । 
कामस्तदग्रे समवतृताधि मनसो रेत: प्रथम यदासीत्‌ । 


स॒तो बन्धुमसति निरविन्दन्हृदि प्रतीष्या क॒वयो मनीषा ।। 4।। 


हिन्दी-अनुवाद :- उस |सुृष्टि| के प्रारम्भ में काम [इच्छा| उत्पन्न हुआ, जो मनस्‌ का प्रथम रेतस्‌ “ 
[बीज[ था । कवियों [विद्वानों| ने [अपने हृदय में बुद्धि से विचार कर के सत्‌ [कार्यरूप भावपदार्थी . 
के बन्धु [हेतु या कारण| को असत्‌ [अव्यक्त कारण में प्राप्त कर लिया । क्‍ 





... तिर/चीनो विततो रश्मिरेषामधः स्विदासी३ दुपरिस्विदासी ३ तू । 
रेतोधा आसन्महिमान आसन्त्स्वधा अक्स्तात्प्रयतिं: परस्तातु ।॥5।। 





हिन्दी-अनुवाद :- इनका [वियदादि दि की सृष्टि करने वालों का| |कार्यवर्ग!| किरणों के समान तिरश्चीन 
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]तिरछा या आर-पार|फैला हुआ था । क्या [वह] नीचे था _? अथवा क्या |वह| ऊपर था ? रेतोधाः 
[बीज धारण करने वाले| [भोक्‍ता| थे, महिमान: |आकाश इत्यादि भोग्य पदार्थ] थे । स्वधा |भोग्य 
प्रपम्च| नीचे था [तथा प्रयति [भोकता| ऊपर था । क्‍ 


को अंद्धा वेद क इह प्र वोचत्कुत आजाता कुतइयं विसृष्टि 
अर्वाग्देवा अस्यविसर्जनेनाथा को वेद यत आ बभूव ।॥6।। 


हिन्दी-अनुवाद :- कौन वस्तुतः जानता है, कौन यहाँ बताएगा कि यह [सृष्टि] कहाँ से आई ? यह 
विविध प्रकार की सृष्टि कहाँ से [उत्पन्न हुई] ? देवगण इस सृष्टि से अर्वाचीन हैं । तब॑ जहाँ से 
(यह सृष्टि[ं उत्पन्न हुई, उसे कौन जानता है ? 


न, हर | के | 
इयें विसृष्टियेत आ बभूव यदि वा दघे यदि वा न । 
कु | | | 
यो अस्याध्यक्ष: परमे व्योमन्त्सो अड.ग वेद यदि वा न वेद ॥॥7।। 


हिन्दी- अनुवाद :- यह विविधरूपा सृष्टि जहाँ से उत्पन्न हुई, [उसे किसी ने| धारण किया था या. 
नहीं ? परम व्योम में स्थित जो इस [सृष्टि] का अध्यक्ष [स्वामी] है, वह भी वस्तुत: जानता है क्‍ 
अथवा नहीं जानता है [यह मैं नहीं जानता| । |] अथवा परम व्योम में स्थित इसका अध्यक्ष ही वस्तुतः 


जानता है । यदि वह नहीं जानता, [तो फिर कौन जानता है । 


66 अपमर्षणसूक्तम्‌ (ऋग्वेद: 0.90) 
ऋषि: अघमर्षण: । देवता भाववृत्तम्‌ । छन्‍्दः अनुष्टुप्‌ । 
ऋतं च सत्य चाभीद्धात्तपसोष्ध्यजायत । 
ततो राह््यजायत ततः समुद्रो अर्पव: ॥॥4॥। 
हिन्दी-अनुवाद :- अभितप्त [प्रकृष्टो|ं तपस्‌ से ऋत एवं सत्य “उत्पन्न हुए । इसके बाद रात्रि 
उत्पन्न हुई । इसके अनन्तर जल से भरा समुद्र [उत्पन्न हुआं। हा 


समुद्रादर्प्वादधि संवत्सरों अजायत । कक लक 
अहोरात्राषि विदधद्‌ विश्वस्य मिषतों वशी ॥2॥॥ हे द 
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हिन्दी अनुवाद :- जल से भरे समुद्र द्वारा संवत्सर उत्पन्न हुआ । दिन तथा रात की सृष्टि करते द 
हुए, निमेषादि करने वाले समस्त प्राणियों का [वह म्रष्टा| स्वामी [नियन्त्रक| हुआ । क्‍ 


सूर्याचन्द्रमसी ( | -] 
सूर्याचन्द्रमसौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । 
कल पृथिवीं अंकल" न ही | 
दिवं च पृथिवीं चान्तरिक्षमथो स्व: ॥॥3॥॥ 


हिन्दी अनुवाद :- इस धाता [[म्रष्टा] ने सूर्य, चन्द्र, चुलोक, पृथिवी, अन्तरिक्ष तथा स्वः को पूर्व की... 
सृष्टि| के अनुसार कल्पित किया । क्‍ है 


[जा 


द 324 
सन्दर्भ, एवं सहायक ब्रन्थ-सूची :- 
[आए आधार-ग्रन्थ :- 


अथर्ववेद-संहिता . दामोदर सातवलेकर स्वाध्याय मण्डल, पारडी, 4957 
ऋग्वेद-संहिता सायपभाष्य, मैक्समूलर द्वारा सम्पादित आक्सफोर्ड, 4892 
ऋग्वेद-संहिता सायपभाष्य |5 खण्ड] वैदिक संशोधन-मण्डल, पूना, 


4972, 4976, 4978, 4983 


ऋग्वेद क्‍ _सुबोधभाष्य |हिन्दी| स्वाध्याय मण्डल, पारडी, सूरत 
दामोदर सातवलेकर [40 भाग[._4985 


ऋग्वेद: स्कन्दस्वामी, उदगीथ, वेड.कटमाधव विश्वेश्वरानन्द वैदिक शोध संस्थान 
तथा मुद्गलभाष्य सहित |8 भाग होशियारपुर, 4963 


ऋग्वेद-संहि ता दयानन्दभाष्य वैदिक यन्त्रालय, अजमेर, 972 


ऋग्वेद भाष्यभूमिका सायण, सम्पादक-बलदेव उपाध्याय. चौखम्बा संस्कृत सिरीज, वाराणसी 








934 
ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका स्वामी दयानन्द क्‍ वैदिक पुस्तकालय दयानन्द आश्रम, 
द अजमेर, 4972 
ऐतरेयारण्यक आर. मित्र सम्पादित इण्डिका, कलकत्ता, 488 
ऐतरेय ब्राह्मण सायपभाष्य आनन्दाश्रम संस्कृत ग्रन्थावली, 
पूना, 930 
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साडू. ख्यसूत्र विज्ञानभिक्षु 
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325 


गीता प्रेस गोरखपुर, संवत्‌ 2034 
चौखम्भा, वाराणसी, 4964 
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वाराणसी, 4964 


नाग पब्लिशर्स दिल्‍ली, 4983 
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उपाध्याय बलदेव 


त्रिपाठी डॉ . विश्वम्भरनाथ वेदचयनम्‌ 


त्रिपाठी डॉ. हरिशड.कर ऋग्भाष्यसड्‌.ग्रह 


त्रिपाठी डॉ. हरिशड्‌.कर सूक्‍तवाक्‌ 
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दिवेकर, ह.रा. वेदविद्या 


देवराज, डॉ.ननन्‍्दकिशोर भारतीय दर्शन का इतिहास 


पाण्डेय सड़.गमलाल भारतीय दर्शन की कहानी 


मिश्र, डॉ. उमेश भारतीय दशैन 


मैकडॉनेल, ए.ए. 


मैकडॉनेल, ए.ए. 
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वैदिक साहित्य और संस्कृति 


उपाध्याय भरतसिंह बौद्ध दर्शन तथा अन्य भारतीय 
दर्शन (प्रथम भागों 


जोशी, हरिशड.कर वैदिक विश्वदर्शन 


वैदिक माइथॉलॉजी 
हिन्दी अनुवाद] 


हिस्ट्री ऑफ संस्कृत लिटरेचर 
[हिन्दी-अनुवाद| 


राधाकृष्णन्‌, डॉ. सर्वपल्ली भारतीय दर्शन, भाग - 4 
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स्वाध्याय मण्डल, पारडी, सुरत 4964 
रामप्रसाद एन्ड सन्‍्स, आगरा, 970 
शारदा मन्दिर, वाराणसी 4960 
शारदा मन्दिर, वाराणसी, 4967. 
बंगाल हिन्दी मण्डल, कलकत्ता, 
954 

काशी हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी 
975 


विश्वविद्यालय प्रकाशन, वारापसी 4980 


रामनारायण लाल एन्ड कम्पनी, 


इलाहाबाद, 4988 
वेदपीठ प्रकाशन, इलाहाबाद, 4984 


पीपुल्स पब्लिशिंग हाउस, 
दिल्‍ली, 4975 


रामप्रसाद एन्ड सन्‍स, आगरा, 970 
हिन्दुस्तानी अकादेमी, इलाहाबाद 4954 


रामनारायष लाल, बेनीप्रसाद, 
इलाहाबाद, 963 


हिन्दी समिति, लखनऊ, 4975 
चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी 
964 

दिल्‍ली, 4970 


राजपाल एन्ड सन्‍्स, दिल्ली 
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मोतीलाल बनारसीदास, दिल नह 
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